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கேவகாஷர்க்கிகள்‌ 


ஸரஸ்வதி பூஜையானது சரத்‌ காலத்தில்‌ வருகிறது. 'சரத்‌' 
காலத்தில்‌ நிகழ்வதால்தான்‌ இந்த நவராத்திரிக்கே “சார: 
நவராத்திரி என்ற பெயர்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. சாரதா என்ற 
பெயர்‌ ஸரஸ்வதி தேவிக்கும்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. (சாரதா என்ற 
பெயருக்கு மந்திர சாஸ்திரத்தில்‌ தத்வார்த்தமாக வேறு 
பொருள்களும்‌ சொல்லியிருக்கிறது.) 


காஷ்மீரத்தில்‌ பண்டிதர்கள்‌ அதிகம்‌. 'பண்டிட்‌' என்றே ஒரு 
ஜாதியாகச்‌ சொல்வார்கள்‌. மோதிலால்‌ நேரு, ஜவஹர்லால்‌ 
நேரு எல்லாம்கூட இப்படிப்பட்ட 'பண்டிட்‌'கள்தாம்‌. அங்கே 
இப்படி வித்வத்‌ கோஷ்டி, நிறைய இருந்ததற்குக்‌ . காரணம்‌, 
வாக்தேவியான (வாக்குத்‌ தேவதையான) ஸரஸ்வதி 
ஆராதனை காஷ்மீர மண்டலத்தில்‌ மிக அதிகமாக இருந்தது 
தான்‌. அங்கே 'சாரதா பீடம்‌' என்றே ஒன்று இருந்தது. பாரத 
தேசத்தின்‌ மகா பண்டிதர்களும்‌ அந்தச்‌ சாரதா பீடத்தில்‌ ஏறி 
னாலே தங்கள்‌ வித்வத்துக்குப்‌ பட்டாபிஷேகம்‌ செய்ததுபோல்‌ 
என்று கருதினார்கள்‌. 


நம்‌ தமிழ்நாட்டில்‌, தொண்டை மண்டலத்தில்‌ இருக்கிற 

காஞ்சிப்‌ பகுதிக்கும்‌ காஷ்மீர மண்டலம்‌ என்று ஒரு பெயர்‌ 

இருந்திருக்கிறது. வடக்கே கிருஷ்ணன்‌ அவதரித்த மதுரை இருந்‌ 

தால்‌, தெற்கே மீனாக்ஷி அவதரித்த மதுரை இருக்கிறது. 

அங்கே ஒரு பாடலிபுத்திரம்‌ இருப்பதுபோலவே, இங்கேயும்‌ 
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நடுநாட்டிலே ஒரு பாடலிபுத்திரம்‌ உண்டு; அதுதான்‌ இருப்‌ 
பாதிரிப்புலியூர்‌. வடக்கே காசியிருப்பதுபோல்‌, இங்கும்‌ 
திருநெல்வேலியில்‌ தென்காசி இருக்கிறது. இம்மாதிரி காஞ்சி 
மண்டலமே தக்ஷிணகாஷ்மீரம்‌. இங்கே ஸரஸ்வதியின்‌ அருள்‌ 
விசேஷமாக சாந்நித்யம்‌ : பெற்றிருக்கிறது என்பதை மூகரும்‌ 


“ஸாரஸ்வத புருஷகார ஸாம்ராஜ்யே' என்கிறார்‌. ஊமையாக 


இருந்த இந்த மூகருக்கு சாக்ஷாத்‌ காமாக்ஷியே வாக்தேவியாக 
வந்து அனுக்ரெகித்த விசேஷத்தால்தான்‌ அவர்‌ மகா கவியா 
னார்‌. காமாக்ஷி ஆலயத்தில்‌ எட்டுக்‌ கைகளோடு கூடிய பரம 
செளந்தர்யமான ஒரு ஸரஸ்வதி பிம்பத்துக்கு சந்நிதி இருக்‌ 
கிறது. ஆதி ஆசார்யாள்‌ காஞ்சீபுரத்தில்‌ சகல கலைகளிலும்‌ 
தம்‌ ஞானத்தைக்‌ காட்டி ஸர்வக்ஞபீடம்‌ ஏறினார்‌. இங்கே 
ஸ்தாபித்த (காமகோடி பீட) மடத்துக்கு “சாரதா மடம்‌' ' 
என்றே பெயரிட்டார்‌. இதெல்லாம்‌ காஞ்சீபுரத்துக்கும்‌ ஸாஸ்‌ 
வதிக்கும்‌ இருக்கப்பட்ட விசேஷமான சம்பந்தத்தைக்‌ காட்டு 
கின்றன. 


ஆதியிலிருந்தே காஞ்சியில்‌ *கடிகா ஸ்தானம்‌' என்கிற 
வித்யாசாலைகள்‌ நிறைய இருந்திருக்கன்றன. வடக்கே இருந்த 
நாளந்தா, தக்ஷசீலம்‌ இவையபோல்‌, இந்த கடிகா ஸ்தானங்களும்‌ 
யூனிவர்ஸிடிபோலப்‌ பெரிதாக இருந்திருக்கின்றன. .திருவல்லத்‌ 
துக்கு அருகே உள்ள ஒரு கல்வெட்டில்‌ 'கடிகை ஏழாயிரவர்‌' 
என்று. காண்பதிலிருந்து ஏழாயிரம்‌ வித்யார்த்திகள்‌ இங்கு 
கல்வி பயின்றதைத்‌ தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. மைகுரில்‌, 
ஷிமோகா ஜில்லாவில்‌, ஷிகார்பூர்‌ என்று ஓர்‌ ஊர்‌ இருக்கிறது. 
அங்கே பிரணவேச்ர ஸ்வாமி ஆலயத்தில்‌ ஒரு மிகப்‌ பழைய 
கல்வெட்டு இருக்கிறது. அதில்‌ கி.பி. நாலாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
கர்நாடகத்தை ஆண்ட மயூரவர்மன்‌ தன்‌ குருவான வீரசர்ம 
னுடன்‌ 'பல்லவேந்திரபுரி'யான காஞ்சிக்‌ கடிகையில்‌ படிக்க 
வந்த விஷயம்‌ பிரஸ்தாபிக்கப்பட்டிருக்கிறது. அரக்கோணத்‌ 
தருகே வேலூர்‌ பாளையத்தில்‌ உள்ள ஒரு ஸம்ஸ்கிருதக்‌ கல்‌ 
வெட்டு, இன்று லோகப்‌ பிரசித்தமாயிருக்கிற கைலாஸநாதர்‌ 
கோயிலை நரசிம்மவர்மா என்கிற ராஜசிம்மப்‌ பல்லவன்‌ கட்டி. 
னான்‌ என்று சொல்வதற்கு முன்பாக, அவன்‌ காஞ்சீபுரத்தி 
லிருந்த பழைய கடிகையை மீண்டும்‌ நிறுவியதை முக்கிய 
விஷயமாகச்‌ சொல்கிறது. அப்பர்‌ சுவாமிகளும்‌ “கல்வியில்‌ 
கரையில்லாத காஞ்சி” : என்கிறார்‌. 
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‘ps பஞ்சசதி'யின்‌ ஆர்யா சதக சுலோகமொன்று 
காமாக்ஷியை சரஸ்வதியாகவே பாவிக்கிறது. 'விமலபடீ' என்று 
அது ஆரம்பமாகிறது. அதாவது, மாசு மறுவே இல்லாத தூய 
வெள்ளைக்கலை உடுத்தியிருக்கிறாள்‌ என்கிறார்‌. காஷ்மீரம்‌ 
முழுவதுமே இப்படித்தான்‌ வெண்பனி மலைகளால்‌ மூடப்‌ 
பட்டு ஸரஸ்வதி மயமாக இருக்கிறது. சரத்‌ காலத்தின்‌ விசேஷ 
மும்‌ இதுதான்‌. “சரத்‌ சந்திரன்‌' என்று கவிகள்‌ விசேஷித்துச்‌ 
சொல்கிற நிலவு இந்தக்‌ காலத்தில்தான்‌, மிகவும்‌ தாவள்யமாக 
லோகம்‌ முழுவதற்கும்‌ தூய சந்தரிகையை ஆடை மாதிரிப்‌ 
போர்த்துகிறது. இந்த சரத்‌ காலத்தில்தான்‌ ஆகாசத்துக்கு 
வெள்ளாடை போர்த்தினது போல்‌ எங்கே பார்த்தாலும்‌ 
வெண்முகில்கள்‌ சஞ்சரிக்கின்றன. ஸரஸ்வதி அ௮னுக்ரஹிக்கிற 
உண்மையான “வித்யை' சரத்கால சந்திரனைப்‌ போலவும்‌, சரத்‌ 
கால மேகத்தைப்‌ போலவும்‌, தாப சாந்தியாக, தூய்மையாக 
இருக்கும்‌. வெறும்‌ படிப்பு பலவிதமான தாபங்களையே 
உண்டாக்குகிறது. மெய்யறிவே தாப சாந்தியைத்‌ தரும்‌. 


ஸரஸ்வதி பூஜா காலத்தை நினைக்கிறபோது, இந்தத்‌ தாப 
சாந்தியைச்‌ சொல்லும்போது, இதற்கு அனுகூலமாக இன்‌ 
னொன்றுகூடத்‌ தோன்றுகிறது. வெளி உலகம்‌ எப்படியிருக்‌ 
கிறதோ அது நம்‌ மனஸையும்‌ அப்படி ஆக்குகிறது. பல பல 
வென்று விடிவதைப்‌ பார்த்தால்‌ நமக்கும்‌ ஒரு உற்சாகம்‌ 
உண்டாகிறது. மப்பும்‌, மந்தாரமும்‌, அழுகைத்‌ தூற்றலாகவும்‌ 
இருந்தால்‌, நமக்கும்‌ களையே இல்லாமல்‌ என்னவோ போல்‌ 
துக்கமாயிருக்கிறது. விடிவதற்கு முந்தின ப்ராம்ம முகூர்த்தத்‌ 
திலும்‌, ஸாயங்கால ஸந்தியிலும்‌ வெளி உலகில்‌ ஒரு சாந்தி 
பாவியிருப்பதால அப்போது நமக்கும்‌ மனஸு அடங்கித்‌ தியா - 
னத்தில்‌ உட்காரத்‌ தோனறுகிறது. வெளியுலகம்‌ இப்படித்‌ தன்‌ 
பயமாகும்போது, உள்ளத்தையும்‌ தன்‌ மயமாக்கப்‌ பிரயாசை 
செய்தால, சாதாரணமாக மற்ற சமயங்களில்‌ இருப்பதைவிட 
சுலபமாக மனஸை நிறுத்தி, உள்ளும்‌ புறமும்‌ ஒன்றாகி, சாந்தத்‌ 
தில்‌ தோய்ந்திருக்க அனுகூலமாயிருக்கிறது. தினந்தோறும்‌ 
வைகறை சந்தியையில்‌ இப்படி இருப்பதைப்போல்‌, ஒரு 
வருஷம்‌ என்று எடுத்துக்‌ கொண்டால்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட பக்ஷம்‌ 
முழுவதுமே இப்படி மனோலயத்துக்கு வசதியாக இருக்கிற 
பருவம்‌ எதுவென்றால்‌, அது ஸரஸ்வதி பூஜையை ஓட்டிய 
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காலம்தான்‌. சதோஷ்ணம்‌ பரம சுகமாக, ஹிதமாக, வெயிலும்‌ 
இல்லாமல்‌, குளிரும்‌ இல்லாமல்‌ இருக்கிற காலம்‌ இது. சாந்த 
மான சூரியன்‌, தாவள்யமான சந்திரிகை, வெள்ளை வெளேர்‌ 
என்ற மேகக்‌ கூட்டங்கள்‌ எல்லாம்‌ இருக்கிற காலம்‌. 


இதிலே விசேஷம்‌ என்னவென்றால்‌ பாரத பூமி முழுவதற்‌ 
கும்‌ இதே மாதிரியான சீதோஷ்ண நிலை இந்த சரத்‌ கால 
ஆரம்பத்தில்‌ மட்டுமே இருப்பதுதான்‌. மற்றப்‌ பருவங்களில்‌ 
பாரத தேசத்தின்‌ ஒரு கோடியிலிருக்கற பகுதியின்‌ சீதோஷ்ணத்‌ 
துக்கும்‌ இன்னொரு கோடியிலுள்ள பகுதியின்‌ சதோஷ்ணத்துக்‌ 
கும்‌ ஏற்றத்தாழ்வு இருக்கும்‌. பங்குனி, சித்திரை மாதங்களில்‌ 
தமிழ்‌ தேசத்தில்‌ இருப்பதைவிட தெலுங்கு தேசத்தில்‌ ஓரள 
வுக்கு ஜாஸ்தி உஷ்ணம்‌. மத்யப்பிரதேசம்‌, டில்லி இப்படிப்‌ 
போனால்‌ அங்கேயோ நம்‌ ஊரைவிடப்‌ பத்து, பன்னிரண்டு 
டிரிக்கு மேல்‌ உஷ்ணமாயிருக்கும்‌. இதேபோல்‌ நம்‌ நாட்டில்‌ 
மார்கழி மாதத்தில்‌ குளிருகிறது என்றால்‌, இந்தக்‌ குளிர்‌ ஒன்று 
மேயில்லை என்கிறமாதிரி வடக்கே ஜலமே ஐஸாகப்‌ போய்‌ 
விடுகிறது. நம்‌ சீமையில்‌ ஓயாமல்‌ மழை கொட்டுகிற ஐப்பசி, 
கார்த்திகையில்‌ வடக்கே மழையில்லை. பக்கத்திலேயே 
கேரளாவில்‌ வைகாசி ஆனியில்‌ மழை கொட்டு கொட்டு என்று 
கொட்டுகிறபோது, நம்‌ ஊரில்‌ கோடை மழை என்று ஏதோ 
கொஞ்சம்‌ பெய்தாலும்‌, ஒரே வெயிலாக வறட்சியாகவே 
இருக்கிறது. இதே சமயத்தில்‌ விந்திய பர்வதத்தைச்‌ சுற்றி 
மத்யப்பிரசேத்திலும்‌ மான்ஸூன்‌ மழை: கொட்டுகிறது. இப்‌ 
படி ஒவ்வொரு பிராந்தியத்தில்‌ ஒவ்வொரு தினுசாக இருக்கிற 
சீதோஷ்ணம்‌ சரத்‌ ருதுவின்‌ ஆரம்பமான ஸரஸ்வதி பூஜா 
காலத்தில்‌ தேசம்‌ முழுவதற்கும்‌ ஒரே மாதிரியாக 95 டிகிரிக்கு 
மேலே போய்ப்‌ புழுங்காமலும்‌ 75 டிகிரிக்குக்‌ கீழே போய்‌ 
குளிரில்‌ நடுங்க வைக்காமலும்‌, ரொம்பவும்‌ ஹிதமாக, சுக 
சதோஷ்ணமாக இருக்கிறது. இந்தச்‌ சமயத்தில்‌ காஷ்மீரத்தி 
லிருந்து டில்லி, காசி, கல்கத்தா, பம்பாய்‌, காஞ்சீபுரம்‌, குடகு, 
கன்யாகுமரி என்று எல்லா ஊர்‌ weather report-ஐயும்‌ பார்த்தால்‌ 
அதிகபட்ச, குறைந்த பட்ச டிகரிகள்‌ எல்லா இடத்திலும்‌ 
கிட்டத்தட்ட ஒரே மாதிரியாக இருக்கிறது; மற்ற சமயங்களில்‌ 
ஒரு. சமைக்கும்‌ இன்னொன்றுக்குமிடையே எட்டிலிருந்து 
பன்னிரண்டு டிகிரி வரை வித்தியாசம்‌ இருந்ததுபோல்‌ இப்‌ 
போது இல்லை. சீதோஷ்ண ரீதியில்‌ இந்த ஒரு சமயத்தில்‌ நாம்‌ 
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வேறு வேறு என்று பிரிந்திராமல்‌, அதாவது துவந்தம்‌ போய்‌ 
எல்லாரும்‌ ஓரே மாதிரி நிலையில்‌ சேர்ந்திருக்கிறோம்‌. ஞானத்‌ 
தினால்‌ எல்லாம்‌ ஒன்று என்று துவந்தங்களைப்‌ போக்கி வைக்‌ 
இற வித்யா அதிதேவதையின்‌ தெளிவான ஸ்வரூபம்‌ போலவே 
இந்தச்‌ சீதோஷ்ணம்‌ இருக்கிறது. நம்‌ தேசம்‌ முழுவதும்‌ இப்படி 
சமசீதோஷ்ண நிலையும்‌, வெண்ணிறமும்‌ சாந்தமும்‌ அமையும்‌ 
போது, வெளியுலகின்‌ ஹிதத்தால்‌ உள்ளுக்கும்‌ சுலபத்தில்‌ 
அந்தச்‌ சமநிலையை உண்டாக்கிக்‌ கொள்ள வசதியாக இருக்‌ 
கிறது. இக்காலத்தில்‌ இப்படிப்பட்ட குண விசேஷமே ود‎ 
வெடுத்து வந்த ஸ்ரீ ஸரஸ்வதி தேவியின்‌ ஆராதனமும்‌ வருவ 
தால்‌, சகல ஜனங்களும்‌ இதை எல்லாம்‌ உணர்ந்து பூஜித்தால்‌ 
ஞானமும்‌ தெளிவும்‌ பெற முடியும்‌. 


இபமாலையும்‌ ஏட்டுச்‌ சுவடியும்‌ ஞானத்தைத்‌ தெரிவிக்கிற 
அடையாளங்கள்‌ என்று எல்லாருக்கும்‌, தெரியும்‌. பரம ஞான 
மூர்த்திகளான தக்ஷிணாமூர்த்தி, ஸரஸ்வதிதேவி இருவர்‌ கை 
களிலும்‌ இவற்றைக்‌ காணலாம்‌. 


ஏட்டுச்சுவடி வித்யையைக்‌ குறிப்பது, “வித்யை என்றால்‌ 
படிப்பு என்று மட்டும்‌ அர்த்தம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு, இப்‌ 
போது இருக்கிற படிப்பு முறையைப்‌ பார்த்தால்‌, வித்யை 
வேறு, ஞானம்‌ வேறு என்றே தோன்றுகிறது. வித்யைதான்‌ 
ஞானம்‌ என்றெ பழைய முறை போய்விட்டது. முன்பெல்லாம்‌ 
சகல வித்யைகளும்‌ பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிக்‌ கொடுக்கவே ஏற்‌ 
பட்டிருந்தன. இருவள்ளுவரும்‌, பரமேசுவரனைப்‌ பாதபூஜை 
பண்ண வைக்காத ஒரு படிப்பினால்‌ என்ன பயன்‌? என்று கேட்‌ 
கிறார்‌: 


கற்றதனால்‌ ஆயபயன்‌ என்கொல்‌ வால்‌அறிவன்‌ 
நற்றாள்‌ தொழாஅர்‌ எனின்‌? 


அகங்காரம்‌ எல்லாம்‌ அடிபட்டுப்போய்ப்‌ பரமாத்ம வஸ்து 

வுடன்‌ சேருகிற ஞானத்தைத்‌ தரவே சகல வித்யைகளும்‌ ஆதி 

யில்‌ ஏற்பட்டிருந்தன. மற்ற அகங்காரங்கள்‌ ஒரு பக்கம்‌ இருக்க, 

“நாம்‌ வித்வான்‌' என்பதாகப்‌ படிய்பினாலேயே ஒரு பெரிய 

அகம்பாவம்‌ வந்துவிடும்‌. இதனால்தான்‌, தம்‌ பூர்வீகர்கள்‌ 

வித்யையோடு, விநயத்தையும்‌ சேர்த்துச்‌ சேர்த்துச்‌ சொன்னார்‌ 
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கள்‌: வித்யா விநய ஸம்பன்னே. 


இப்போது படிப்பு எல்லாம்‌ லெளகிகத்துக்காகத்தான்‌ 
என்று ஆகிவிட்டது. பலவிதமான வித்யைகள்‌, ஸயன்ஸு 
களைத்‌ தெரிந்து கொண்டு வெகு சாமர்த்தியமாகப்‌ பாபங்‌ 
களைப்‌ பண்ணிப்‌ பிறரிடமிருந்து தப்பித்துக்‌ கொண்டு 
பெருமைப்படுகிறோம்‌. இப்போதைய படிப்பினால்‌ வருகிற 
விஷய அறிவை ஞானம்‌ என்று சொல்வதானால்‌, அஞ்ஞானம்‌ 
தான்‌ மோஷ சாதனம்‌ என்றுகூடச்‌ சொல்லி விடுவேன்‌. ஞானம்‌ 
ஒன்றே மோஷ உபாயம்‌ என்று சொல்லவந்த அத்வைதத்துக்கு 
நான்‌ பிரதிநிதி என்று பேர்‌. ஆனால்‌, இப்போது படித்தவர்‌: 
களின்‌ “நாகரிக: தேசங்களில்‌ நடக்கிற அகாரியங்களைப்‌ பார்க்‌ 
இறபோது, எதுவுமே தெரியாமல்‌, எழுத்தறிவே இல்லாமல்‌, 
பரம அஞ்ஞானிகளாக இருந்து கொண்டு, பகவான்‌ என்கிற. 
ஒருத்தனை நம்பிப்‌ பாவத்துக்குப்‌ பயந்து கள்ளங்‌ கபடமில்‌ 
லாமல்‌ இருக்கிற ஆதிவாசிகளும்‌ காட்டுக்‌ குடிகளுந்தான்‌ 
ஈசுவரப்‌ பிரஸாதம்‌ பெறுபவர்கள்‌ என்றே தோன்றுகிறது. நாம்‌ 
கூட அப்படி ஆகிவிட்டால்‌ தேவலை போலிருக்கிறது! 


ஆனால்‌, இப்போதுள்ள வித்யைகளும்‌ போதனை முறை 
களும்‌ வெற்று லெளகிகத்துக்கும்‌ அகங்காரத்துக்குமே ஆஸ்பத 
மாக இருக்கின்றன என்பதால்‌, ஆத்மார்த்தமான சாஸ்திரங்‌ 
களை, கலைகளை, வித்யைகளைக்‌ குறைவாகப்‌ பேசக்‌ கூடாது 
தான்‌. இவை எல்லாம்‌ அகங்காரத்தைக்‌ கரைத்து, லோக 
கேஷேமத்தையும்‌ ஆத்ம க்ஷேமத்தையும்‌ தரவே நம்‌ தேசத்தில்‌ 
ஏற்பட்டிருந்தன. இப்போதும்கூடப்‌ புதிது புதிதாக விருத்தி 
யாகியிருக்கிற வித்யைகள்‌. டெக்னாலஜி ஆகியவற்றால்‌ எத்த 
னையேோ லோக க்ஷேூமத்தை உண்டாக்கலாம்‌; நல்லறிவை 
வளர்த்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. எல்லா “எலிமென்ட்‌' களுக்கும்‌ மூல 
மான “எனர்ஜி ஒன்றேதான்‌ என்று கண்டுபிடித்துவிட்ட 
அடாமிக்‌ (அணு) ஸயன்ஸிலேயே நன்றாக ஊறினால்‌. 
. அதுவேகூட ஆத்மிக அத்வைதத்துக்குக்‌ கொண்டுபோய்‌ விட்டு 
` விடும்‌. ஓயாமல்‌ ஆசை வாய்ப்பட்டுப்‌ பறப்பாகப்‌ பறந்து” 
கொண்டிராமல்‌ ஆன்றோர்கள்‌ போட்டுத்‌ தந்த வாழ்க்கை 
முறையை நாம்‌ மேற்கொண்டு, வித்யைகளை அப்பியசித்து 
வந்தால்‌, இன்றும்‌ அவை புறத்துக்கு நல்லது செய்யும்‌; உள்‌ 
ளுக்கு ஞானமும்‌ தரும்‌. 
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மருந்தோடு பத்தியமும்‌ முக்கியம்‌. வித்யை என்கிற மருந்‌ 
துக்கு அடக்கம்‌, விநயம்‌ என்றெ பத்தியம்‌ அவசியம்‌. இப்‌ 
போது இது இல்லாததால்‌ மருந்தே விஷமாகியிருக்கிறது. 
ஆனால்‌, அடக்கத்தோடு பயின்றால்‌ வித்யையே உண்மையில்‌ 
ஞானம்‌ தரும்‌ அமிருதமாகும்‌. அதனால்தான்‌ ஞான மூர்த்தி 
களான தக்ஷிணாமூர்த்தி, ஸரஸ்வதி இரண்டுபேரையுமே வித்யா 
தேவதைகளாகவும்‌ வைத்திருக்கிறார்கள்‌. ஸரஸ்வதி சகல 
கலாவாணி, வித்யா ஸ்வரூபிணி என்று எல்லோருமே அறிவீர்‌ 
கள்‌. 'சார்வ வித்யைகளுக்கும்‌ பிரபு (ஈசானன்‌)' என்றே வேதம்‌ 
ஸதாசிவனாக தக்ஷிணாமூர்த்தியைச்‌ சொல்லுகிறது. பேச்சு, 
காரியம்‌ அறிவது எல்லாம்‌ அடங்கிப்‌ போன நிலையிலிருக்கிற 
தகஷிணாமூர்த்தியே “மேதா தக்ஷிணாமூர்த்தி'யாகிப்‌ பெரிய 
புத்திப்‌ பிரகாசம்‌, வாக்குவன்மை, வித்வத்‌ சக்தி எல்லாம்‌ தரு 
கிறார்‌. ஸரஸ்வதி, தக்ஷிணாமூர்த்தி இருவரும்‌ அக்ஷரமாலை, 
சுவடி இவற்றோடு சந்திர கலையைத்‌ தலையில்‌ தரித்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. அதற்குப்‌ பேரே 'கலை'. 'கலை' என்றால்‌ எது 
வளருகிறதோ அது. வித்மைக்கு முடிவே இல்லை. கற்றது கைம்‌ 
மண்ணளவு கல்லாதது உலகளவு' என்று ஸரஸ்வதியே விநயத்‌ 
தோடு நினைக்கிறாளாம்‌. இவள்‌ தலையில்‌ வைத்திருப்பது 
மூன்றாம்‌ பிறை. அது , பூரணச்‌ சந்திரனாக வளர வேண்டும்‌. 


ஸரஸ்வதிக்கும்‌ த௲ஷிணாமூர்த்தயைப்போலவே நெற்றிக்‌ 
கண்‌ உண்டு. ஆசை பஸ்மமானாலொழிய ஞானமில்லை. அதற்‌ 
காகத்தான்‌ காமனை எரித்த நெற்றிக்கண்‌ இவளிடமும்‌ இருக்‌ 
சிறது. இவ்விரண்டு தெய்வங்களுக்கும்‌ ஜடா மகுடம்‌ இருக்‌ 
சிறது. அதுவும்‌ ஞானிகளின்‌ அடையாளம்‌. 


இருவருமே வெள்ளை வெளேரென்று இருக்கிறார்கள்‌. ஏழு 
வர்ணங்களில்‌ சேராத வெள்ளை, பரம நிர்மலமான சுத்த 
ஸத்வ நிலையைக்‌ குறிப்பது. இந்த வெள்ளையும்கூட இன்னும்‌ 
நிர்மலமாக, தன்‌ வழியாக ஒளி ஊடுருவிச்‌ செல்கிற அளவுக்கு 
(transparent) தெளிந்துவிடுகிறபோது ஸ்படிகமாகிறது. தக்ஷிணா 
மூர்த்தி, ஸரஸ்வதி இருவருமே இப்படிப்பட்ட ஸ்படிகத்தினா 
லான அக்ஷ மாலையைத்தான்‌ வைத்திருக்கிறார்கள்‌. வெள்ளை 
நிறம்‌, சந்திர கலை, ஸ்படிக மாலை ஆகிய இவற்றை நினைத்‌ 
தாலே நமக்கு ஒரு தூய்மை, தாப சாத்தி, அமைதி எல்லாம்‌ 
உண்டாகின்றன. & ப்‌ 
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மஹாலஷ்மி 


““பயொருளில்லார்க்கு இவ்வுலகம்‌ இல்லை” என்றார்‌ 
திருவள்ளுவர்‌. எல்லோரும்‌ வீடு வாசலை விட்டுவிட்டு ஆத்ம 
விசாரத்தில்‌ ஈடுபட முடியாது. உலக வாழ்க்கையை நடத்துவ 
தானால்‌ பணம்‌ வேண்டித்தான்‌ இருக்கிறது. இப்படிச்‌ 
சம்பாதித்து குடும்பம்‌ நடத்துபவர்கள்‌ இருப்பதனால்தான்‌ 
வேறு சிலர்‌ ஆத்ம விசாரம்‌ செய்ய முடிகிறது. பொருள்‌ தேடி 
வாழ்க்கை நடத்தும்‌ இருஹஸ்தர்கள்தான்‌ ஆத்ம விசாரத்தில்‌ 
ஈடுபட்ட சந்நியாசிகளுக்கு பிக்ஷை அளித்து அவர்களை ரக்ஷிக்‌ 
கிறார்கள்‌. கிருஹஸ்தர்கள்‌ இல்லா விட்டால்‌, பொருளைப்‌ 
பற்றி நிர்விசாரமாக சந்நியாசிகள்‌ என்று சிலர்‌ ஞானம்‌, பக்தி 
இவற்றிலேயே ஈடுபட்டிருக்க முடியாது. ''பொருள்‌ (பணம்‌) 
என்பது பொருள்‌ இல்லாதது.” “அர்த்தம்‌ அனர்த்தம்‌' என்று 
சொன்ன அதே ஆதி சங்கராசாரியாள்‌, அதே 'பஜகோவிந்த'த்‌ 
தில்‌ “பணப்‌ பேராசை பிடித்து அலையாதே! ஆனால்‌ உனக்கு 
உரிய கர்மத்தினால்‌ .நீ சம்பாதிக்கிற பொருளைக்‌ கொண்டு 
நியாயமாக வாழ்ந்து உன்னையே உயர்த்திக்‌ கொள்‌'' 
என்றார்‌. 


. யல்லபஸே நிஜ கர்மோபாத்தம்‌ 
வித்தம்‌ தேன விநோதய சித்தம்‌. 


செல்வத்துக்கு அதி தேவதையாக இருக்கப்பட்டவள்‌ 
மஹாலஷ்மி. அவளைப்‌ பிரார்த்தித்தால்‌ நமக்குத்‌ தர்ம நியாய 
மாக வேண்டிய, சம்பத்தைத்‌ தந்து அனுக்கிரகம்‌ செய்வாள்‌. 
ஞான, வைராக்கியக்‌ ரெந்தங்களை நிறையச்‌ செய்த ஸ்ரீஆசாரி 
யாள்‌ தம்முடைய பரம காருண்யத்தால்‌ விவகார தசையி 
லுள்ள லோக ஜனங்களை உத்தேசித்து அவர்கள்‌ மஹா 
லஷ்மியை எப்படிப்‌ பிரார்த்திக்க வேண்டும்‌ என்று சொல்லிக்‌ 
` கொடுக்கிற மாதிரி, 'கனகதாரா ஸ்தவம்‌” என்ற லக்ஷ்மீ பரமான 
10 
CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


ஸ்தோத்திரத்தை, நமக்கு அனுக்கிரகித்திருக்கிறார்‌. 


இந்தக்‌ கனகதாரா ஸ்தவம்‌” உண்டான DG ஒரு கதை 
உண்டு. ஆசாரியார்‌ சந்நியாசம்‌ வாங்கித்‌ ag முற்‌ 
பட்ட கதை அது. அவர்‌ பால தசையில்‌ காலயில்‌ பிரம்மசாரி 
யாகக்‌ குருகுல வாசம்‌ செய்து வீடுவீடாகப்‌ போய்‌ பிக்ஷை 
வாங்கி வந்த சமயம்‌, ஒரு بت‎ பரம தரித்திரன்‌ 
ஒருவன்‌ வீட்டுக்குப்‌ பிகைஷைக்காகப்‌ போனார்‌. அவனுக்கு 
அனுக்கிரகம்‌ பண்ணவே போனார்‌ போலிருக்றெது! இவர்‌ 
போனபோது உஞ்சவிருத்திப்‌ பிராமணனாதிய வீட்டுக்காரன்‌ 
வீட்டில்‌ இல்வை பத்தினி மட்டும்‌ இருந்தாள்‌. இவரைப்‌ 
பார்த்த மாத்திரத்தில்‌, “அடடா, எப்பட ப்பட்ட Gs geal u rar 
பிரம்மசாரி! இவ ருக்குப்‌ பிக்ஷை போட்டால்‌ சகல பழப்‌ 
மும்‌ உண்டாகும்‌' என்று நினைத்தாள்‌. ஆனால்‌, பிகைஷ 
போடத்த। ஈன்‌ வீட்டில்‌ ஒரு மணி அரிசகூட இல்லை. தேடித்‌ 
தேடிப்‌ பார்த்ததில்‌ ஒரு a அழுகல்‌ நெல்லிக்காய்‌ ஒன்று 
அகப்பட்டது. துவாதசி ப்‌ பாரணைக்காக அவள்‌ புருஷன்‌ 
சேமித்து" வைத்திருந்த ترا‎ படு போயும்‌ இதையா: 
அந்தத்‌ ( தெய்வத்தை மது போடுவது! என்று ரெ ஈம்பவும்‌ 
மனஸ்‌ குமுறி வேதனைப்பட்டாள்‌. ஆனால்‌, “பவதி ட பிக்ஷ Tub 
தேஹி” என்று கேட்டுவிட்ட பிரம்மச்சாரியை வெறுமே 
திருப்பி அனுப்பக்‌ கூடாது என்பதால்‌ வாசலுக்குப்‌ போனாள்‌. 
அங்கே மகா தேஜஸ்வியாக நிற்கிற பால சங்கரரைப்‌ பார்த்துச்‌ 
சொல்லி முடியாத வெட்கத்தோடும்‌, அழுகையோடும்‌ திரும்ப 
உள்ளே வந்தாள்‌. வந்தபிறகு, 'ஐயோ இப்படிப்பட்ட தெய்வக்‌ 
குழந்தைக்கு ஒன்றும்‌ போடாமலிருப்பதா?' என்று நினைத்து 
வாசலுக்குப்‌ பானாள்‌. இப்படி வாசலுக்கும்‌ உள்ளுக்குமாகத்‌ 
,தவித்துத்‌ தவித்து நடமாடிவிட்டுக கடைசியில்‌ “அழுகலோ 
மட்டமோ? நம்மிடம்‌ இருப்பதைத்தானே நாம்‌ கொடுக்க 
முடியும்‌!” என்று ஒரு மாதிரி மனஸைத்‌ தேற்றிக்‌ கொண்டு 
அந்த அழுகல்‌ நெல்லிக்‌ கனியை ஆசாரியாளுக்குப்‌ 
போட்டாள்‌. ‌چ‎ 
பொருளில்‌ தரித்திரமாக இருந்தாலும்‌, அவளுடைய 
மனஸு எத்தனை பெரியது என்பதையும்‌, அவளுக்கு தன்‌ 
னிடம்‌ எத்தனை அன்பு பொங்குகிறது என்பதையும்‌ ஆசாரி 
யாள்‌ கண்டுகொண்டார்‌. அவர்‌ மனஸு அவளுக்காக 
உருதிற்று. உடனேதான்‌ அவளுக்காக மஹாலக்ஷ்மியைப்‌ 
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பிரார்த்தித்து, 7 ஸ்தவம்‌' பாடினார்‌. 
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| li 3 பராசக்தியே 
| ய்‌ மஹாலக்ஷ்மி 


சாரியாள்‌ மஹாலக்ஷ்மியைத்‌ துதிக்கிறபோது ஆகாசத்‌ 
திலிருந்து அசரீரி கேட்டது. “இந்த ஏழைப்‌ பிராமண தம்பதி 
எத்தனையோ ஜன்மங்களாகப்‌ பாவம்‌ செய்தவர்கள்‌. அதற்குத்‌ 
தண்டனைதான்‌ தாரித்திரியம்‌. பாவம்‌ தொலைகிற காலம்‌ வரு 
இற வரையில்‌ இவர்களுக்குச்‌ சம்பத்தைத்‌ தருவதற்கில்லை'' 
என்றது அசரீரி. 
உடனே ஆசாரியாள்‌, இவர்கள்‌ ஜன்மாந்தரங்களாகச்‌ 
செய்த பாவம்‌ இப்போது இருப்பதைவிடக்கூட அதிகமாக 
வேண்டுமானாலும்‌ இருக்கட்டும்‌; இத்தனை அன்போடு அகத்‌ 
இல்‌ இருந்த ஒரே பக்ஷ்யமான நெல்லிக்‌ கனியையும்‌ எனக்கு 
இவள்‌ போட்டிருக்கிறாளே. இந்த அன்பும்‌ தியாகமும்‌ எத்‌ 
தனை புண்ணியமானவை! சாப்பாட்டுக்கே இல்லாத இவள்‌ 
எனக்குப்‌ பிக்ஷை போட்ட பலன்‌, எத்தனை பாவத்தையும்‌ 
சாப்பிட்டு: விடுமே!'' என்றார்‌. “அம்மா, மஹாலக்ஷ்மி! இவ 
ளுக்கு இருக்கிற மாதிரி உனக்கும்‌ அன்பு நிறைய இருக்கிறதே! 
அதனால்‌ ரொம்பக்‌ கண்டிப்போடு நியாயம்‌ மட்டும்‌ வழங்‌ 
காமல்‌, அன்பைக்‌ காட்டி அனுக்கிரகம்‌ பண்ணம்மா'' என்று 
லக்ஷ்மியைப்‌ பிரார்த்தித்தார்‌. : 


லக்ஷ்மியிடம்‌ அவர்‌. ஏழைப்‌ பிராமண ஸ்திரீக்காக முறை 
யிட்டதற்கு “கனகதாரா ஸ்தவ'த்திலேயே உட்சான்று (Internal 
evidence) இருக்கிறது. தத்யாத்‌ தயானுபவனோ என்றெ 
சுலோகத்தில்‌ இது வெளியாகிறது. “சாதகப்‌ பட்டு மழைத்‌ 
துளிக்கு ஏங்குகிற மாதிரி இவர்கள்‌ சம்பத்துக்காக ஏங்குகிறார்‌ 
கள்‌. இவர்களுடைய பூர்வபாவம்‌ மழையே இல்லாத கோடை 
மாதிரி, இவர்களைத்‌ த$க்கிறது என்பது வாஸ்தவம்தான்‌. 
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ஆனாலும்‌ உன்னிடம்‌ தயை என்கிற காற்று இருக்கிறதல்லவா? 
அந்தக்‌ காற்றினால்‌ உன்‌ கடாக்ஷ மேகத்தைத்‌ தள்ளிக்‌ கொண்டு 
வந்து இவர்களுக்குச்‌ செல்வ மழையைப்‌ பொழியம்மா!”' என்‌ 
கிறார்‌, இந்தச்‌ சுலோகத்தில்‌. 


இப்படி அவர்‌ ஸ்தோத்திரத்தைப்‌ பாடி முடித்ததும்‌, மஹா 
லக்ஷமிக்கு மனம்‌ குளிர்ந்தது. அந்த ஏழைப்‌ பெண்‌ அன்போடு 
போட்ட ஓர்‌ அழுகல்‌ நெல்லிப்‌ பழத்துக்குப்‌ பிரதியாக அந்த 
வீட்டு வேலி எல்லை வரையில்‌ தங்க நெல்லிக்கனிகளை மழை 
யாகப்‌ பொழிந்து விட்டாள்‌! 


இதனால்தான்‌ அந்த ஸ்தோத்திரத்துக்கு “கனகதாரா 
ஸ்தவம்‌” என்கிற பேரே உண்டாயிற்று. “கனகதாரா' என்றால்‌ 
“பொன்மமை' என்று அர்த்தம்‌. 'ஸ்தவம்‌' என்றாலும்‌ “ஸ்துதி” 
என்றாலும்‌ ஒன்றேதான்‌. 


ஆசாரியாள்‌ முதல்‌ முதலாகச்‌ செய்த ஸ்துதி இதுதான்‌ 
என்பது இதற்கு ஒரு விசேஷமான பெருமை. ஆசாரியாளு 
டைய அன்பு, பிராம்மண பத்தினியின்‌ அன்பு, மஹாலக்ஷ்மி 
யின்‌ அன்பு, எல்லாம்‌ இதில்‌ சேர்ந்திருக்கன்றன. அதனால்‌ 
இதைப்‌ பாராயணம்‌ செய்கிறவர்களுக்கும்‌ துர்பிக்ங்கள்‌ நீங்கி, 
தர்ம நியாயமாகக்‌ காலக்ஷேபம்‌ நடத்துவதற்குக்‌ குறைவில்‌ 
லாதபடி. சம்பத்து கிடைக்கும்‌. 


ஆசாரியாள்‌ “எல்லாம்‌ ஒன்றே' என்று சொன்னவா. 
முடிவில்‌ ஜீவனுக்கும்‌ ஈசுவரனுக்குமே பேதமில்லை: என்றவர்‌. 
அதனால்‌ அவருக்குத்‌ தெய்வங்களிடையே பேத புத்தியே 
கிடையாது. எல்லாத்‌ தெய்வங்களும்‌ ஒரே பராசக்தியின்‌ ரூபங்‌ 
கள்தாம்‌ என்று அவர்‌ எப்போதும்‌ வலியுறுத்துவார்‌. அம்‌ 
மாதிரி ஓரு சுலோகம்‌ இந்த ஸ்தோத்திரத்திலும்‌ இருக்கிறது. 
“ஒர்தேவதேதி' என்று ஆரம்பிக்கும்‌. ° கருடக்‌ கொடியோனான 
மஹாவிஷ்ணுவின்‌ பத்தினி என்று சொல்லப்படுகிற நீயேதான்‌ 
வாக்தேவியான ஸரஸ்வதியாகவும்‌, தாவர வளத்தைத்‌ தருகிற 
சாகம்பரியாகவும்‌, சந்திர மெளலீசுவரனின்‌ பத்தினியான 
பார்வதியாகவும்‌ இருக்கிறாய்‌. மூன்று ما‎ ப ம குரு 
வாக ஒரு பரமாத்மா இருக்கிறது. அதன்‌ சக்தியே நீ. இருவரு 
மாகச்‌ சேர்ந்து உலக சிருஷ்டி, பரிபாலனம்‌, சம்ஹாரம்‌ என்கிற 
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விளையாட்டை விளையாடிக்‌ கொண்டிருக்கிறீர்கள்‌'” என்கி 
றார்‌. 

பராசக்தியான காமாக்ஷியும்‌ காஞ்சி மண்டலத்தில்‌ இதே 
மாதிரியாகப்‌ பொன்மழை பொழிந்து மஹாலக்ஷமிக்கும்‌ தனக்‌ 
கும்‌ அபேதத்தைக்‌ காட்டியிருக்கிறாள்‌. 


மஹான்களுக்கு 


அருளிய 
மஹாலக்ஷ்மி 


காஞ்சியில்‌ காமாக்கி பொன்மழை பொழிந்தது பற்றி 
மூகர்‌ “பஞ்சசத'யில்‌ பாடியிருக்கிறார்‌. (கண்டீக்ருத்ய - ஸ்துதி 
சதகம்‌). “துண்டீர தேசத்தில்‌ ஸ்வர்ண வர்ஷத்தைப்‌ பொழிந்த 
வள்‌” என்கிறார்‌. துண்டீரம்‌ என்பதே தமிழில்‌ தொண்டை 
மண்டலம்‌ என்பது. பல்லவர்களின்‌ தலைநகரான காஞ்சியைச்‌ 
சுற்றிய €மைக்குத்‌ தொண்டை மண்டலம்‌ என்று பெயர்‌. இப்‌ 
போதும்‌ இந்தச்‌ சீமையில்‌ பொன்‌* விளைந்த களத்தூர்‌ என்றே 
ஓர்‌ ஊர்‌ இருப்பது உங்களில்‌ இலருக்குத்‌ தெரிந்திருக்கலாம்‌. 


அத்வைத ஸ்தாபகாசாரியரான ஸ்ரீ சங்கரருக்காகக்‌ காலடி 
யில்‌ பொன்மழை பெய்த மஹாலக்ஷ்மி, காஞ்சீபுரத்தில்‌ 
விசிஷ்டாத்வைத ஆசாரியரான ஸ்ரீ வேதாந்த தேசிகனுக்காக 
வும்‌ பொன்மழை பெய்திருக்கிறாள்‌. வேதங்களின்‌ முடிவான 
உபநிஷதங்களில்‌ கரை கடந்தவர்‌ என்பதாக, அவரை நிக 
மாந்த மஹா தேசிகன்‌” என்றே சொல்வார்கள்‌. “நிகமாந்த” என்‌ 
றாலும்‌  “வேதாந்த' என்றாலும்‌ ஒன்றுதான்‌. “ஸர்வ தந்திர 
ஸ்வதந்திரா்‌” என்றும்‌ அவருக்குச்‌ சிறப்பு உண்டு: குதிரை முகம்‌ 
கொண்ட மஹாவிஷ்ணுவான ஹயக்ரீவர்‌ அவருக்குப்‌ 
பிரத்யட்சம்‌. வடகலை சம்பிரதாயத்துக்கு மூலபுருஷர்‌ அவர்‌. 
தமக்கென்று திரவியமே வைத்துக்‌ கொள்ளாமல்‌, பிக்ஷை 
எடுத்துத்தான்‌ ஜீவித்து வந்தார்‌. பெரியவர்களாக யார்‌ இருந்‌ 
தாலும்‌ அவர்களுக்கு விரோதிகள்‌ இருப்பார்கள்‌. அந்தப்‌ 
பெரியவரை அவமானப்படுத்திப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ என்று 
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சூழ்ச்சி செய்கிறவர்கள்‌ இருப்பார்கள்‌. ஸ்ரீ வேதாந்த தேசிகருக்‌ 
கும்‌ இப்படிப்பட்ட விரோதிகள்‌ இருந்தார்கள்‌. “ஸர்வ தந்தர 
ஸ்வதந்திரர்‌' என்றால்‌ வெளி சகாயம்‌ எதுவும்‌ இல்லாமலே 
(தாமே எதையும்‌ சாதிக்கக்‌ கூடியவராக இருக்க வேண்டும்‌. 
இந்தத்‌ தேசிகன்‌ அப்படி எதையும்‌ சாதித்துவிட முடியாது 
என்று நிரூபித்துவிட வேண்டும்‌. ‘ria தந்தர ஸ்வதந்திரப்‌ 
பட்டம்‌ அவருக்குப்‌ பொருந்தாது என்று லோகத்துக்குக்‌ காட்டி 
மான பங்கப்படுத்த வேண்டும்‌” என்று அவருடைய விரோதி 
கள்‌ நினைத்து, ஒரு சூழ்ச்சி செய்தார்கள்‌. 


பரம ஏழையான ஓர்‌ அசட்டுப்‌ பிராம்மணப்‌ பையன்‌ 
கல்யாணமே ஆகாமல்‌ ரொம்பவும்‌ கஷ்டப்பட்டுக்‌ 7 
டிருந்தான்‌. பணம்‌, புத்தி இரண்டும்‌ இல்லாதவனுக்கு, யார்‌ 
பெண்‌ கொடுப்பார்கள்‌? தேசிகரின்‌ விரோதிகள்‌ இந்தத்‌ தடி 
மண்டுப்‌ பிரம்மசாரியைக்‌ கொண்டு, அவரை அவமானப்‌ 
படுத்தி விடலாம்‌ என்று நினைத்தார்கள்‌. “இந்தப்‌ பையன்‌ 
போய்‌ அவரிடம்‌ தனக்குப்‌ பணமுடிப்பு வேண்டும்‌ என்று 
பிரார்த்தனை பண்ணட்டும்‌. அவரிடமோ திரவியம்‌ இல்லை. 
இவனுக்காக அவர்‌ பிறத்தியாரையும்‌ யாசிக்கக்‌ கூடாது. ஸர்வ 
தந்திர ஸ்வதந்திர' என்றால்‌, அவராகவே எப்படியோ இவ 
னுக்கு வேண்டிய தனத்தை உண்டாக்கித்‌ தந்துவிட வேண்டும்‌. 
அவரால்‌ இப்படிச்‌ செய்ய முடியாது. உடனே, “எப்படி ஐயா 
பெரிய பட்டத்தை “வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌?” என்று கேட்டு, 
அவருடைய மானத்தை வாங்கிவிட வேண்டும்‌" என்று 
திட்டம்‌ போட்டார்கள்‌. அந்தப்‌ பிரகாரமே ஏழைப்‌ பையனை 
அவர்கள்‌ ஏவினார்கள்‌. ஸ்ரீ தேசிகனிடம்‌ ஏழைப்‌ பிரம்மச்சாரி 
போய்த்‌ தன்‌ கல்யாணத்துக்குப்‌ பணம்‌ வேண்டும்‌ என்று 
யாசித்தான்‌. 3 


(இதிலிருந்து நான்‌ சொல்ல வந்த விஷயத்துக்கு சம்பந்த 
மில்லா விட்டாலும்‌, என்‌ மனஸில்‌ ரொம்பவும்‌ முக்கியமாக 
உள்ள இன்னொரு விஷயத்துக்கும்‌ ஆதரவு கிடைக்கிறது. அவர்‌ 
காலத்தில்‌ - அதாவது, எழுநூறு வருஷங்களுக்கு முந்தி - 
பிள்ளை வீட்டுக்காரன்தான்‌ பெண்‌ வீட்டுக்குப்‌ பணம்‌ கொடுத்‌ 
துக்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டான்‌. வரதக்ஷிணை வாங்கு 
இற. பழக்கம்‌ இல்லை என்று நிரூபணமாகிறது.) 


15 
CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


E O ی‎ அரணை 


வேதாந்த தேசிகருக்கு இது விரோதிகளின்‌ சூழ்ச்சி என்று 
தெரிந்து விட்டது. இருந்தாலும்‌, அவர்‌ தன்னை அவமானப்‌ 
படுத்த வந்தவனிடமும்‌ கருணை கொண்டார்‌. 'ஸ்ரீஸ்துதி' என்‌ 
கிற உத்தமமான ஸ்தோத்திரத்தால்‌ மஹாலக்ஷ்மியைப்‌ பிரார்த்‌ 
தித்தார்‌. உடனே பொன்மழை பொழிந்தது. அதை பிரம்மசா 
ரிக்குக்‌ கொடுத்தார்‌. விரோதிகளால்‌ பெரியவர்களுக்குக்‌ 
கடைசியில்‌ மேலும்‌ பெருமையே உண்டாகும்‌. தேசிகருக்கும்‌ 
அப்படிப்‌ பெருமை உண்டாயிற்று. சங்கரர்‌, தேசிகர்‌ இவர்‌ 
களின்‌ கருணையிலிருந்து வாக்கு மழையாகப்‌ பொழிந்தது; 
பொன்னும்‌ மழையாகப்‌ பொழிந்தது. அத்வைத ஆசார்யாள்‌, 
பக்த அனுக்கிரகமாக லக்ஷ்மியை ஸ்தோத்திரம்‌ செய்தார்‌ என்‌ 
றால்‌, விசிஷ்டாத்வைத ஆசார்யரோ, விரோதிகளின்‌ ஆளாக 
வந்தவனுக்கும்‌ அனுக்ரெகத்தோடு அதே லக்ஷ்மியை வேண்டி 
னார்‌. 


மஹாலக்ஷ்மியின்‌ பரமானுக்கிரகத்தைப்‌ பெற்ற இன்னொரு 
மஹான்‌ ஸ்ரீ வித்யாரண்யர்‌. அத்வைத ஆசாரியர்களில்‌ மிகவும்‌ 
சிரேஷ்டமான ஸ்தானம்‌ அவருக்கு உண்டு. ஆனால்‌, அவரு 
டைய முழுப்‌ பெருமை இது மட்டுமல்ல. நாலு வேதங்களுக் 
கும்‌ சேர்ந்து பாஷ்யம்‌ பண்ணின மஹாபுருஷர்‌ . அவர்‌. 
ஜோதிஷம்‌, வைத்திய சாஸ்திரம்‌, தர்ம சாஸ்திரம்‌, (ராஜ்ய 
பரிபாலனம்‌ பண்ண உதவும்‌) அர்த்த சாஸ்திரம்‌, இலக்கியத்‌ 
துறை என்றிப்படி. எல்லாவற்றுக்கும்‌ கிரந்தங்கள்‌ உபகரித்தவர்‌ 
அவர்‌. அவருடைய பெயரே காரணப்‌ பெயராக இருக்றெது. 
வித்யா - அரண்யர்‌. அரண்யம்‌ என்றால்‌ காடு. ஒரு பெரிய 
காட்டில்‌ பல தினுசான மரம்‌, செடி, கொடிகளும்‌ மண்டியிருக்‌ 
கிற மாதிரி வித்யையின்‌ பல. துறைகளும்‌ அவரிடம்‌ .செழித்தி 
ருந்தன. 


இவரைப்‌ பற்றி நான்‌ சொல்லப்‌ போகிற கதையை சரித்திர 
ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ ஒப்புக்‌ கொள்வார்களோ, மாட்டார்‌ 
களோ? “ஹிஸ்டரி'க்காரர்‌ 'மிஸ்டெரி' (அற்புத நிகழ்ச்சி) வந்‌ 
தால்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ள மாட்டார்கள்‌. ஆனால்‌, இன்றைக்கும்‌ 
ஸயன்ஸாக்குப்‌ பிடிபடாத அற்புதங்களைப்‌ பற்றிக்‌ கேள்விப்‌ 
பட்டுக்‌ கொண்டுதான்‌ இருக்கிறோம்‌. 


கதை இதுதான்‌: பூர்வாசிரமத்தில்‌ வித்யாரண்யர்‌ ஏழைப்‌ 
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பிரம்மசாரியாக இருந்தபோது, மஹாலக்ஷ்மியைக்‌ குறித்துக்‌” 
கடும்‌ தபஸ்‌ இருந்தார்‌. இவருடைய சிரத்தையை மெச்சி 
மஹாலக்ஷ்மி பிரசன்னமானாள்‌. ஆனால்‌, ஒரு குண்டைத்‌ 
தூக்கிப்‌ போட்டாள்‌. ''இந்த ஜன்மாவில்‌ உனக்குத்‌ திரவியம்‌ 
பெறுகிற யோக்கியதை இல்லை. அது விதியின்‌ நிர்ணயம்‌. 
அடுத்த ஜன்மாவில்‌ அனுக்கிரகிக்கிறேன்‌'' என்று கூறி அந்தர்த்‌ 
தானமாகி விட்டாள்‌. : 


பிற்காலத்தில்‌ 'இரண்டாவது சங்கரர்‌' என்கிற அளவுக்குப்‌ 
பிரக்யாதி பெறப்‌ போகிறவர்‌ இவர்‌. அதற்கேற்றாற்போல்‌, 
இப்போதே ஆதிசங்கரர்‌ செய்த ஒரு 'சாமர்த்திய'த்தை இவரும்‌ 
செய்து காட்டி விட்டார்‌. அது என்ன : சாமர்த்தியம்‌? 


தாம்‌ சந்நியாசம்‌ வாங்கிக்‌ கொள்வதற்கு அம்மாவின்‌ 
அனுமதியைப்‌ பெறுவதற்காக ஆதிசங்கரர்‌ செய்த சாமர்த்‌ 
தியம்‌ உங்களுக்குத்‌ தெரிந்திருக்கும்‌. அம்மாவோடு குளிக்கப்‌ 
போன பிரம்மசாரி சங்கரர்‌ ஆற்றில்‌ முதலையின்‌ பிடிப்புக்கு 
வேண்டுமென்றே ஆளானார்‌. தாயார்க்காரி பதறினாள்‌. 
“அம்மா, நீ பதற வேண்டாம்‌. நான்‌ சன்னியாசம்‌ வாங்கிக்‌ 
கொள்ள நீ அனுமதி தந்தால்‌ முதலை என்னை விட்டுவிடும்‌. 
ஏனென்றால்‌, துறவு பெற்று விட்டால்‌ அது மறு ஜன்மா 
போலாகும்‌. இந்த ஜன்மாவில்‌ முதலையின்‌ பிடிப்புக்கு ஆளாக 
வேண்டும்‌ என்று எனக்கு விதி இருக்கிறது. அடுத்த ஜன்மாவில்‌ 
அது என்னைப்‌ பாதிக்காது'' என்றார்‌ சங்கரர்‌. அந்தத்‌ தர்ம 
சங்கடமான நிலையில்‌, பெற்ற தாயார்‌ ஒருத்தி அனுமதி தராம 
லிருக்க முடியுமா? இவ்விதமாக ஆசார்யாள்‌ சாமர்த்தியம்‌ 
பண்ணி - தாயாரின்‌ அங்கீகாரம்‌ பெற்று - சன்னியாசியாவ 
தாக அப்போதே சங்கற்பம்‌ செய்து கொண்டார்‌. உடனே. 
முதலையும்‌ அவரை விட்டுவிட்டது. 


“இந்த ஜன்மாவில்‌ உனக்கு அருள்‌ பண்ணுவதற்கில்லை”” 
என்று மஹாலக்ஷ்மி வித்யாரண்யரிடம்‌ சொன்னவுடன்‌, இவ 
ரும்‌ அதே 'தந்திர'த்தை (tactics) மேற்கொண்டார்‌. அதாவது, 
உடனே சன்னியாச ஆசிரமம்‌ வாங்கிக்‌ கொண்டு விட்டார்‌. 
“அம்மா! மறு ஜன்மா வந்துவிட்டது; இப்போது ஐசுவரியத்‌ 
தைக்‌ கொடு'' என்று லக்ஷ்மியிடம்‌ சொன்னார்‌. ۲ 
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அவளும்‌ தன்‌ வாக்குப்‌ பிரகாரம்‌ ஸ்வர்ணத்தை வர்ஷித்து 
விட்டாள்‌. 


சுற்றிலும்‌ எங்கு பார்த்தாலும்‌ தங்கமும்‌, நவநிதியும்‌ கொட்‌ 
டிக்‌ கிடக்கிறது. சன்னியாசியான வித்யாரண்யருக்கு அதைப்‌ 
பார்த்ததும்‌ தாங்க முடியாத ஏமாற்றமும்‌ துக்கமுமாகி விட்‌ 
டது. அடடா, தந்திரம்‌ செய்வதாக நினைத்தேன்‌. கடைசியில்‌ 
ஏமாந்தல்லவோ போய்‌ விட்டேன்‌. வீட்டின்‌ ஏழ்மை போவதற்‌ 
காகத்‌ தனம்‌ யாசித்தேன்‌. இப்போதோ துறவியாக விட்டேன்‌. 
இனிமேல்‌ எனக்கு ஏது வீடு? சந்நியாசி பணத்தைத்‌ சண்டவே 
கூடாதே. சுயம்கிருத அனர்த்தமாக நானாகவே அசட்டுத்‌ தன 
மாக உபத்திரவத்தை வேண்டி வாங்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறேனே! 
விதிப்‌ பிரகாரம்‌ ஏழையாகவே வாழ்ந்து ஆயுஸை விட்டிருந்தா 
லும்‌, அடுத்த ஜன்மாவிலாவது இத்தனை ஐச்வர்யமும்‌ பெற்று 
ராஜ போகமாக இருந்திருக்கலாமே'” என்று அழ ஆரம்பித்து 
விட்டார்‌. 


வித்யாரண்யர்‌ மட்டுமில்லை; நம்மில்‌ ரொம்பப்‌ பேர்‌ இப்‌ 
படித்தான்‌ வேண்டாததற்கெல்லாம்‌ ஸ்வாமியை வேண்டிக்‌ 
கொண்டு, அவர்‌ நம்மிஷ்டப்படி கிருபை செய்தபின்‌ 
அடாடா, நம்மிஷ்டம்‌ என்று ஏன்‌ ஒன்று இருந்திருக்க வேண்‌ 
டும்‌? அவர்‌ இஷ்டம்‌ என்று விட்டிருக்கக்‌ கூடாதா? இப்போது 
அறியாமையால்‌ அனர்த்தப்‌ பரம்பரையை அல்லவா வலிய 
வாங்கிக்‌ கட்டிக்‌, கொண்டிருக்கிறோம்‌?” என்று விசனிக்க 
வேண்டியதாகிறது. நமக்கு எது வேண்டும்‌ என்று அவருக்கே 
தெரியும்‌ என்று விடுவதுதான்‌ புத்திசாலித்தனம்‌! 


... வித்யாரண்யர்‌ மகா புத்திமானாதலால்‌ விசனம்‌ உடனே 
தெளிந்தது. ஒரு காரணார்த்தமாகத்தான்‌ அம்பாள்‌ இப்படி 
விளையாடியிருக்கிறாள்‌ என்று புரிந்து கொண்டார்‌. 


அது மாலிக்காபூரின்‌ தட்சிண தேசப்‌ படையெடுப்பை 
ஓட்டிய காலம்‌. துருக்கனான மாலிக்காபூர்‌ ராமேசுவரம்‌ வரை 
யில்‌ போய்‌ ஹதாஹதம்‌ செய்திருந்தான்‌. முக்கியமாக தம்‌ 
பிரசித்தி பெற்ற ஆலயங்களையெல்லாம்‌ சிதறப்‌ பண்ணினான்‌. 
நம்‌ தர்மங்களை அழித்தான்‌. அந்தச்‌ ' சமயத்தில்‌ அதை 
எதிர்த்து நிற்க, நல்ல இரவிய வசதியுள்ள ஹிந்து சாம்ராஜ்யம்‌ 
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இப்போது வித்யாரண்யர்‌ இந்த மகாப்‌ பெரிய பரம 
புண்ணியமான காரியத்தை ' நினைத்தார்‌. “இத்தனை நிதி 
கொட்டிக்‌ கிடக்கிறது. அம்பாள்‌ அனுக்கிரகத்தால்‌ ஒரு ராஜ்ய 
பரிபாலனத்துக்கு உதவி பண்ணும்‌ அளவுக்கு நமக்குப்‌ புத்தி 
தகஷண்யமும்‌ இருக்கிறது. இந்தச்‌ செல்வ பலம்‌, நம்‌ அறிவு 
பலம்‌ இரண்டையும்‌ கொண்டு Q5 ஹிந்து சாம்ராஜ்யத்தை 
மேலோங்கி வருமாறு ஸ்தாபனம்‌ பண்ணுவோம்‌” என்று 
தீர்மானித்தார்‌. 


அவருடைய சொந்த நஷ்டம்‌ ஸனாதன ஹிந்து தர்மத்‌ 
துக்கே பெரிய லாபமாகப்‌ பரிணமித்தது. 


வித்யாரண்யர்‌ சகல சாஸ்திரமும்‌ அறிந்தவர்‌. அவற்றில்‌ 
சகுன சாஸ்திரம்‌ ஒன்று. அதனால்‌ பெரிய ஸநாதன தர்ம 
சாம்ராஜ்யம்‌ அமைக்க அப்போதே உரிய சமயம்‌ வந்து 
விட்டது என்று தெரிந்து கொண்டார்‌. இன்ன இடத்தில்‌: இன்‌ 
னாரைக்‌ கொண்டு அதை ஸ்தாபிக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ ௮வ 
ருக்குப்‌ புரிந்தது. அதன்படி அங்கே ஆடு மேய்க்கிற இரு 
குறும்பர்களைப்‌ பார்த்து, 'இவர்களே புதிய ராஜ்யத்தை 
அரசாள வேண்டியவர்கள்‌” என்று தீர்மானித்துக்‌ கொண்டார்‌. 
அண்ணன்‌ தம்பிகளான அந்த இரண்டு பேருக்கு ஹரிஹரன்‌, 
புக்கன்‌ என்று பெயர்‌. அந்தத்‌ துங்கபத்திரைப்‌ பிரதேசத்தி 
லேயே ஓரிடத்தில்‌ ராஜதானியை ஸ்தாபித்து, அந்த இரண்டு 
பேரையும்‌ அங்கே ராஜாக்களாகப்‌ பட்டாபிஷேகம்‌ செய்து 
வைத்தார்‌. 


அந்த இடம்தான்‌ ஹம்பி. “ஹம்பி ரூயின்ஸ்‌' என்று அதன்‌ 
இடிபாடுகளை இப்போதும்‌ வெளி தேசங்களிலிருந்து வருகிற 
வர்கள்கூடப்‌ பார்த்து வியக்கிறார்கள்‌. பம்பா ஸரஸ்‌ என்று 
ராமாயணத்தில்‌ வரும்‌. அது கிஷ்கிந்தையைச்‌ சேர்ந்த இடம்‌. 
மற்ற மொழிகளில்‌ 'ப'வாக இருப்பது கன்னடத்தில்‌ ஹ 
ஆகும்‌. தமிழில்‌ “பால்‌” என்பது கன்னடத்தில்‌ 'ஹாலு'- தம்மு 
டைய “பவளம்‌: அவர்களுக்கு 'ஹவளம்‌'. இப்படியே “பம்பா 
தான்‌ 'ஹம்பா' - இன்றைய ஹம்பி. 

மஹாலக்ஷ்மியின்‌ அனுக்கிரகத்தால்‌ கிடைத்த ஐசுவரியத்‌ 
தைக்‌ கொண்டு ராஜ்ய பரிபாலனம்‌ பண்ணவும்‌, பெரிய 
சைனியம்‌ திரட்டித்‌ துருக்கரை எதிர்த்துப்‌ போரிடவும்‌ வசதி 
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கிடைத்தது. ராஜ்ய ஸ்தாபனத்தின்போதே வித்யாரண்யர்‌ அது 
பெரிய வெற்றியடைந்து ஐயக்கொடி நாட்டும்‌ என்று அதன்‌ 
ஜாதகத்தைக்‌ கணித்து விட்டார்‌. அதற்கேற்றாற்போல்‌ அது 
விஜய நகர சாம்ராஜ்யம்‌ என்றே பெயர்‌ பெற்று ஓங்கி வளர்ந்‌ 
தது. ஆனால்‌, அது அதற்கு ஆதிகாலப்‌ பேரில்லை. வித்யாரண்‌ 
யரை குருவாகக்‌ கொண்ட ஹரிஹர, புக்கர்கள்‌ அந்த ராஜ்யம்‌ 
அவருக்கே சொந்தமென்று கருதி, அதற்கு. “வித்யாநகர 
சாம்ராஜ்யம்‌' என்று அவர்‌ பெயரையே வைத்தார்கள்‌. 
பிற்பாடு அது விஜய நகரமாயிற்று. 


தற்போது விசாகபட்டினத்துக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ ஒரு விஜய 
நகரம்‌ இருக்கிறது. பலர்‌ இதை விஜயநகர சாம்ராஜ்யத்தோடு 
குழப்பிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. இது வேறு; அது வேறு. நான்‌ 
சொல்லும்‌ சாம்ராஜ்யம்‌ பெல்லாரி ஜில்லாவை மையமாகக்‌ 
கொண்டு அமைந்தது. 


வித்யாரண்யரின்‌ ஆலோசனைப்படியே நடந்து, ஹரிஹர 
புக்கர்கள்‌ ராஜ்யத்தை விஸ்தரித்தார்கள்‌. 


இந்த இருவரின்‌ ஒன்றுவிட்ட சகோதரனான கம்பன்னனை 
வித்யாரண்யர்‌ சேனாதிபதியாக நியமித்தார்‌. அவனைத்‌ தென்‌ 
னாட்டுக்கு அனுப்பி வைத்துத்‌ துருக்கப்‌ படைகளை வெற்றி 
கொள்ளச்‌ செய்தார்‌. அப்படியே இவன்‌ சிதறுண்டு போன 
ராஜ்யங்களை எல்லாம்‌ ஒன்று சேர்த்தான்‌. 'கம்பன்ன 
உடையார்‌ என்று அவனைச்‌ சொல்வார்கள்‌. இந்த உடையார்‌ 


பட்டம்‌ மைசூர்‌ . ராஜாக்களுக்கும்‌ உண்டாயிற்று. 


வித்யாரண்யரின்‌ ஆசீர்வாத பலத்தால்‌, கம்பன்ன உடையார்‌ 
ராமேசுவரம்‌ வரைக்கும்‌ திக்விஜயம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. வழியில்‌ 
தில்லி சுல்தானின்‌ பிரதிநிதிகளோடு ஐந்தாறு யுத்தங்கள்‌ 
செய்து ஜயசாலியாக ஆனார்‌. மதுரையில்தான்‌ பெரிய யுத்தம்‌ 
நடந்தது. மதுரை நகர தேவதையே கம்பன்னனுக்குப்‌ 
பிரத்யட்சமாகி, ஒரு வாளை அனுக்கிரகித்தது. அவருக்கு அத்‌ 
தனை உபாஸனா பலம்‌. அதன்‌: விசேஷத்தால்தான்‌ மாலிக்‌ 
காபூர்‌ முதலானோர்‌ செய்திருந்த நாசத்தையெல்லாம்‌ அவர்‌ 
தவிடு பொடியாக்கி, நம்முடைய கோவில்களை மறுபடி புதுப்‌ 
பித்தார்‌. ஹிந்து சமூகத்துக்குப்‌ புதிய உற்சாகத்தைத்‌ தந்து, 
வைதீக சம்பிரதாயத்துக்குப்‌ புனர்ஜீவனம்‌ தந்தார்‌. 
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திருச்சியில்‌ சமயபுரத்துக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ ஒரு கண்ணனூர்‌ 
இருக்கிறது. அங்கே “பொச்சலேசுவரர்‌' என்று ஜனங்கள்‌ 
சொல்லுகிற கோவிலுக்குப்‌ போயிருந்தேன்‌. உண்மையில்‌ 
“ஹொய்சலேச்வரர்‌' என்பதே அது. கன்னடத்தைச்‌ சேர்ந்த 
ஹொய்சல வம்சத்தவரால்‌ ஆராதிக்கப்படுபவர்‌. கன்னட ‘aD’ 
தமிழில்‌ 'ப' என்று முதலில்‌ சொன்னேனே, அதன்படி ஹொய்ச 
லேசுவரர்தான்‌ பொச்சலேசுவரராகி விட்டார்‌. 'பொச்சலேசு 
வரர்‌' என்று ஜனங்கள்‌ சொல்வது தப்பு என்று நினைத்து, 
“போஜேச்வரர்‌' என்று வேறு ‘ef பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌. 
வேடிக்கைதான்‌! அந்தக்‌ கோவில்‌ கோபுர மதிலில்‌ “இந்தக்‌ 
கோவிலைத்‌ துலுக்கர்கள்‌ நாசம்‌ பண்ணுகிற காலத்தில்‌ 
கம்பன்ன உடையார்‌ ரட்சித்தார்‌' என்று பொறித்திருப்பதைப்‌ 
பார்த்தேன்‌. அந்த மதிலைப்‌ பார்த்தாலே துருக்கர்‌ செய்த 
கொடுமை தெரிகிறது. மதிலின்‌ இரு பக்கங்களில்‌ கல்லடுக்கி 
நடுவே ஜல்லி கொட்டுவது வழக்கம்‌. இங்கே ஒரு பக்கக்‌ கல்‌ 
வரிசையும்‌ ஜல்லியும்‌ போய்‌, சதையும்‌ இரத்தமும்‌ போனபின்‌ 
எலும்பு மட்டும்‌ நிற்கிற மாதிரி இன்னொரு பக்கக்‌ கல்சுவர்‌ 
மட்டும்‌ நிற்கிறது. அதுவும்‌ இடிபடாமலிருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ 
கம்பன்ன உடையார்தான்‌. அருகிலேயே உள்ள கம்பரசன்‌ 
பேட்டைகூடக்‌ கம்பன்ன உடையார்‌ பேரில்தான்‌ ஏற்பட்‌ 
டிருக்க வேண்டும்‌. பக்கத்திலேயே வாளாடி நல்லூர்‌. அது 
கம்பன்னன்‌ வேதப்‌ பிராமணர்களுக்கு இறையிலியாகத்‌ தந்த 
ஊராதலால்‌, இன்றும்‌ “கம்பராய சதுர்வேதி மங்கலம்‌' என்றே 
பத்திரங்கள்‌ எழுதும்போது குறிக்கிறார்கள்‌. 


கம்பன்ன உடையாரின்‌ பத்தினி ஒருத்தி கங்காதேவி என்று. 
அவளும்‌ அவர்‌ படையெடுத்த இடங்களுக்கெல்லாம்‌ பின்‌ 
னோடு போயிருக்கிறாள்‌. போனது மட்டுமில்லை. ஸம்ஸ்கிரு 
தத்தில்‌ மகாபண்டிதையான அவள்‌ திரும்பி ஊர்‌ வந்து சேரு 
கிற வரையில்‌, ஆங்காங்கே நடந்த நிகழ்ச்சிகளை யெல்லாம்‌ 
பரம சுவாரஸ்யமாக, காவிய நயத்தோடுகூட எழுதியிருக்‌ 
, கிறாள்‌. காளிதாஸன்கூடத்‌ தோற்றுப்‌ போய்‌ விடுவான்‌ என்கிற 
மாதிரி நுணுக்கமான 'இருஷ்டி (lose observation) GW, கவி சமத்‌ 
காரத்தோடு, “கங்காதேவி மதுரா விஜயம்‌" என்று எழுதியிருக்‌ 
றாள்‌. எபிக்ராஃபிகல்‌ டிபார்ட்மெண்டில்‌ அதை அச்சுப்‌ 
போட்டிருக்கிறார்கள்‌. அறுநூறு வருஷங்களுக்கு முன்‌, ஒரு 
ஸ்திரீ இப்படிப்பட்ட பிரயாண இலக்கியம்‌ எழுதியது நமக்‌ 
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கெல்லாம்‌ பெருமை. 


மஹாலக்ஷ்மியின்‌ அனுக்கிரகத்தால்‌ விஜயநகர சாம்ராஜ்யம்‌ 
பிறந்தது. பராசக்தியின்‌ அனுக்ரெகத்தால்‌ கம்பன்ன உடையார்‌ 
யுத்தங்களில்‌ வெற்றி பெற்று, அதை விஸ்தரித்து. நிலைப்படுத்‌ 
தினார்‌. ஸரஸ்வதியின்‌ அனுக்ரெகத்தால்‌ இந்தத்‌ திக்விஜய நூல்‌ 
வந்தது. 

நடுவில்‌ ஒரு நாற்பது ஐம்பது வருஷ காலம்‌ பிற மதத்தின 
ரால்‌ வீணாகிப்போன தேசத்தில்‌, மறுபடியும்‌ வேதம்‌, கோயில்‌, 
தர்மம்‌ எல்லாம்‌ நிலைக்கும்படிச்‌ செய்து, ஐனங்களுக்குப்‌ 
பரமோபகாரம்‌ செய்தார்‌ கம்பன்ன உடையார்‌. இந்த விஜய 
நகர வம்சத்தில்தான்‌ பிற்பாடு உலகமே கொண்டாடுகிற 
கிருஷ்ணதேவராயர்‌ வந்தார்‌. இவர்கள்‌ அத்தனை பேரும்‌ 
செய்த காரியத்துக்கெல்லாம்‌ வித்து வித்யாரண்யர்‌ போட்டது 
தான்‌. ராஜ்யத்தை ஸ்தாபித்தது, விஸ்தரித்தது, அதைப்‌ பல 
பகுதிகளாகப்‌ பிரித்துப்‌ பல பிரதிநிதிகளைக்‌ கொண்டு ஆட்சி 
நடத்தியது எல்லாவற்றுக்கும்‌ வித்யாரண்யரே மூல புருஷர்‌. 


வேத தர்மங்களை மறுபடியும்‌ உச்ச நிலைக்குக்‌ கொண்டு 
வருவதற்கு வழியாகவே துருக்கரை அகற்றி, ஹிந்து ராஜ்யம்‌ 
அமைக்க அவர்‌ வழிகோலினார்‌. ராஜ்யம்‌ ஸ்திரப்பட்டபின்‌, 
இந்து தர்ம ரக்ஷ்ணத்தைத்‌ தாமே மேற்கொண்டார்‌. ஆதிசங்கர 
பகவத்‌ பாதர்களின்‌ அத்வைத சம்பிரதாயத்தை மறுபடியும்‌ 
ஜொலிக்கச்‌ செய்து விட்டால்‌ வேத தர்மங்கள்‌ எல்லாம்‌ புனர்‌ 
ஜீவனம்‌ பெற்றுவிடும்‌ என்று தீர்மானித்தார்‌. அதனால்‌ 
கர்நாடக, ஆந்திர தேசங்களிலிருந்த பழைய சங்கர மடங்‌ 
களைப்‌ புதுக்‌ களையோடு பிரகாசிக்றெ மாதிரி உத்தாரணம்‌ 
செய்தார்‌. சில புதிய மடங்களையும்‌ ஸ்தாபித்தார்‌. கன்னட 
தேசத்தில்‌ அப்போது அத்வைதத்தை ஆட்சேபிக்கும்‌ ஸ்ரீமத்வ 
ரின்‌ த்வைத சித்தாந்தமும்‌ நிறையப்‌ பரவியிருந்தது. அதைச்‌ 
சமாளிப்பதற்காகவும்‌ இந்த அத்வைத மடங்களை ஸ்தாபித்‌ 
தார்‌. 


ஜனங்களின்‌ நல்வாழ்வுக்கு சஸ்‌திரம்‌, சாஸ்திரம்‌ என்றெ 

இரண்டும்‌ தேவையாயிருக்கின்றன.. சஸ்திரம்‌ என்றால்‌ ஆயுதம்‌. 

“விரோத ராஜ்யங்களால்‌ தீமை ஏற்பட்டால்‌ காப்பாற்றிக்‌ 

- கொள்ள சஸ்திரம்‌ வேண்டியிறாக்றெது. நம்மை நாமே கெடுத்‌ 
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துக்‌ கொள்ளாமல்‌ ஆத்மாவை ரக்ஷித்துக்‌ கொள்வதற்கு சாஸ்‌ 
திரம்‌ வேண்டியிருக்கிறது. வித்யாரண்யர்‌ ராஜ்ய ஸ்தாபனத்தில்‌ 
மறைமுமாக சஸ்திரப்‌ பிரயோகம்‌ செய்தும்‌, ஸ்ரீ சங்கர மடங்‌ 
களின்‌ புனருத்தாரணத்தால்‌ தாமே நேராக சாஸ்திரப்‌ பிர 
யோகம்‌ செய்தும்‌, ஹிந்து சமூகம்‌ முழுவதையும்‌ துருக்கர்களிட 
மிருந்து காப்பாற்றி விட்டார்‌. அவர்‌ கர்மம்‌, பக்தி, ஞானம்‌ 
என்ற மூன்று மார்க்கங்களுக்கும்‌ உபகாரம்‌ செய்த மஹான்‌. 
அவருடைய “பஞ்சத€ ப்ரகரணம்‌', “ஜீவன்‌ முக்தி விவேகம்‌” 
முதலான கிரந்தங்கள்‌ பரம ஞானத்தைக்‌ கொடுக்கக்‌ கூடியவை. 
மடத்தை ஸ்தாபித்தல்‌, ஆலய புனருத்தாரணம்‌ செய்தல்‌ ஆகிய 
வற்றால்‌ பக்தியை வளர்த்தார்‌. வேத பாஷ்யத்தால்‌ கர்மத்தை 
நிலைநாட்டினார்‌. அவர்‌ செய்த இத்தனை பரமோபகாரத்துக்‌ 
கும்‌ முதலில்‌ ஊக்கச்‌ சக்தி தந்தது, லக்ஷ்மி கடாக்ஷ்த்தால்‌ அவர்‌ 
பெற்ற நவநிதிதான்‌. 


பணம்‌ சம்பாதித்துக்‌ கொள்வதைவிட பணத்தைக்‌ கொடுக்‌ 
கிற மனப்பான்மைதான்‌ பெரிய லக்ஷ்மி. இந்த மனோபாவத்‌ 


தையும்‌ மஹாலக்ஷ்மி அனுக்கிரகம்‌ செய்வாள்‌. ஏழைப்‌ பிராம ۰ 


ணப்‌ பெண்ணின்‌ பொருட்டு அவளைச்‌ செல்வத்துக்கு அதி 
தேவதையாக வைத்துக்‌ கனக மழை பொழியும்படி வேண்டிக்‌ 
கொண்ட சங்கரர்‌, இதே ஸ்திதியில்‌ தம்‌ பொருட்டு அவளைப்‌ 
பிரார்த்திக்கிறபோது, அவளைப்‌ பணத்தின்‌ அதிதேவதையாக 
மட்டும்‌ நினைக்கவில்லை; மனமாசுகளை யெல்லாம்‌ நீக்குகிற 
ஞானாம்பிகையாக வைத்துப்‌ பிரார்த்திக்கிறார்‌ (“ஸம்பத்க 
ராணி'. என்கிற சுலோகம்‌). 


வைஷ்ணவர்கள்‌ விஷ்ணுவைத்‌ தகப்பனார்‌ என்று சொல்‌ 
லாமல்‌ 'பெருமாள்‌' என்றே சொன்னாலும்‌, மஹாலக்ஷ்மியைத்‌ 
“தாயார்‌', 'தாயார்‌' என்றே சொல்வார்கள்‌. அவள்தான்‌ ஸ்ரீ 
மாதாவான பராசக்தி. ஆசார்யாளும்‌ இங்கு 'மாதா' என்று 
அழைத்து (மாமேவ மாதர்‌ அனிசம்‌), “உன்னை நமஸ்காரம்‌ 
பண்ணிவிட்டால்‌ போதும்‌; அந்த நமஸ்காரங்கள்‌ சம்பத்து, 
சகல இந்திரிய சந்தோஷங்கள்‌, சாம்ராஜ்யம்‌ எல்லாம்‌ தந்து 
விடும்‌. ஆனால்‌ இதெல்லாம்‌ எனக்கு வேண்டாம்‌. எனக்கு உன்‌ 
னிடமிருந்து ஒரே ஒரு செல்வம்தான்‌ வேண்டும்‌. என்‌ துரிதங்‌ 
கள்‌. - பாபங்கள்‌ - எல்லாவற்றையும்‌ கல்லி எறிவதற்கும்‌ 
உன்னை நமஸ்கரிப்பதே சாதனமாகிறது. செல்வ தேவதையான 
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நீ எனக்குத்‌ தருகிற செல்வம்‌ இந்த நமஸ்காரம்தான்‌. இது 
என்னை விட்டு நீங்காமல்‌ இருக்கட்டும்‌'' என்கிறார்‌. 


எல்லோரும்‌ துராசைகளில்லாமல்‌ ஜீவனோபாயம்‌ நடத்து 
வதற்கு மஹாலக்ஷ்மியை உபாசிக்க வேண்டும்‌. ஆசாரியாள்‌, 
வித்யாரண்யாள்‌, ஸ்ரீதேசிகன்‌ மாதிரிச்‌ சொந்த நலத்துக்காக 
இன்றி, பரோபகாரமாக அவளைத்‌ துதிக்க வேண்டும்‌. எந்தச்‌ 
செல்வம்‌ வந்தாலும்‌, வரா விட்டாலும்‌, நம்மிடம்‌ பாபமே 
சேராமல்‌ நிர்மலமாக இருக்கிற செல்வத்தை விரும்பி அவளை 
நமஸ்கரிப்போம்‌! 


பக்தியே 


ம்‌ லக்ஷ்மி 


“இதைத்‌ தா, அதைத்‌ ۲و‎ என்று நாம்‌ பிரார்த்திக்க 
வேண்டியதே இல்லைதான்‌. நம்‌ யோக்கியதைக்கு என்ன தர 
வேண்டும்‌ என்று அம்பாளுக்கே தெரியும்‌. இருந்தாலும்‌ நடை 
முறையில்‌ இப்படி விவேகத்தோடு இருக்க முடிய மாட்டேன்‌ 
என்கிறது. 'இது வேண்டும்‌, அது வேண்டும்‌' என்பதற்காகத்‌ 
தான்‌ பிரார்த்தனை செய்கிறோம்‌. 


யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ இதை அடியோடு தப்பு என்று 
சொல்ல முடியவில்லை. தையில்‌ பகவான்‌ பக்தர்களை நாலு 
தினுசாகப்‌ பிரித்துச்‌ சொல்கிறார்‌. அதிலே மோக்ஷத்தை 
விரும்பி உபாஸிக்கிற சாதகன்‌, அந்த மோக்ஷ லட்சியத்தையே 
பிடித்துவிட்ட ஞானி ஆகிய இரு சாராரைச்‌. சொன்னதோடு 
பகவான்‌ நின்று விடவில்லை. நோய்‌ நொடி முதலான துன்பங்‌ 
கள்‌ நீங்குவதற்காகப்‌ பிரார்த்திக்கிறவன்‌, பொருளை வேண்டிப்‌ 


்‌ பிரார்த்தனை பண்ணுகிறவன்‌ ஆதிய இருசாராரைக்கூடச்‌ 


சேர்த்துக்‌ கொள்கிறார்‌. இம்மாதிரி .லெளகிக செளக்கியத்துக்‌ 
காக لب‎ தன்னை பூஜிப்பதாக பகவான்‌ 
ஒப்புக்‌ கொள்கிறார்‌. பகவானே ஒப்புக்‌ கொண்ட விஷயத்தை 
நாம்‌ ஆட்சேபிப்பதற்கில்லை. ்‌ 
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கிட றட, 


ஆனால்‌ கீதா சாஸ்திரம்‌ முதலிய எந்த ஞான நூலாகட்டும்‌, 
சமய ரெந்தமாகட்டும்‌, இகலோக செளக்கியங்களைத்‌ தள்ளி 
விட்டு, சாசுவதமான பேரின்பத்தைத்தான்‌ நாட வேண்டும்‌ 
என்பதை லட்சியமாக வலியுறுத்துகின்றன. அப்படியானால்‌ 
பகவானே முரண்படப்‌ பேசுகிறாரா? அப்படி அர்த்தமில்லை. 
லெளகிக காரியங்களை எடுத்த எடுப்பில்‌ யாராலும்‌ விட்டுவிட 
முடிறெதில்லை. ஆனாலும்‌ இந்த நிலையில்‌ இருக்கிறபோது 
கூட, “எல்லாம்‌ நம்மாலேயே முடியும்‌, நாம்‌ நினைத்ததை எல்‌ 
லாம்‌ நாமே ராஜாவாக நடத்திக்‌ கொள்ள முடியும்‌ என்று 
நினைத்து விடாமல்‌, “நமக்கு மேலே ஒரு மகாசக்தி இருக்கிறது. 
அதற்குச்‌ சக்தி இருப்பதோடு கருணையும்‌ இருக்கிறது. நாம்‌ 
தழைந்து வேண்டினால்‌ அது அனுக்கிரகம்‌ பண்ணும்‌' என்கிற 
நம்பிக்கை இருந்தால்‌, அது விசேஷம்தானே? பணம்‌ வேண்‌ 
டும்‌, வீடு வேண்டும்‌, பதவி வேண்டும்‌ என்றெல்லாம்‌ பிரார்த்‌ 
தனை செய்கிறபோதுகூட, இப்படி ஒரு மகாசக்தியிடம்‌ 
நம்பிக்கை வைத்து, அதனிடம்‌ நம்‌ அகங்காரத்தையெல்லாம்‌ 
தாழ்த்திக்‌ கொண்டு நிற்கிறோம்‌ அல்லவா? அந்த மட்டில்‌ இது 
நாஸ்திகத்தைவிட எத்தனையோ சிலாக்கியம்தானே? முதலில்‌ 
ஏதேதோ வஸ்துக்களுக்காகப்‌ பகவானிடம்‌ ' போகிறோம்‌. 
பூஜை, ஆலய தரிசனம்‌, ஸ்தோத்திரம்‌, ஐபம்‌ என்று செய்கி 
றோம்‌. கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக இதுகளில்‌ பிடிப்பு உண்டாக 
உண்டாக, மற்ற வஸ்துக்களில்‌ பிடிப்புக்‌ குறைகிறது. கடைசி 
யில்‌ பகவானுக்காகவே பசுவானைப்‌ பக்தி ப்ண்ண வேண்டும்‌ 
என்கிற هی‎ பிறக்கிறது. 

அதனால்தான்‌ லக்ஷ்மி கடாக்ஷத்தை விரும்பியே பக்தி 
்‌ கூட, 'அர்த்தார்த்தி' என்று தனியாகச்‌ 


செலுத்துகிறவர்களைக்‌ 
சொல்லி, தன்னைப்‌ பூஜிப்பவனாக பகவான்‌ ஒப்புக்‌ கொள்‌ 
கிறார்‌. 

“ஆசைக்கோர்‌ அளவில்லை” என்றார்கள்‌. முக்கியமாக 


ம்‌ என்கிற ஆசைக்கு எல்லையே இல்லாமல்‌ 
போய்‌ விடுகிறது. இதனால்தான்‌ அனர்த்தம்‌ எல்லாம்‌ வந்து 
விடுகிறது. ஞானம்‌ வேண்டும்‌. குணம்‌ வேண்டும்‌ என்றெல்‌ 
க்றெவர்கள்‌ எங்கேயாவது துர்பலமாக இருப்‌ 


செல்வம்‌ வேண்டு 
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திருப்தி வந்திருக்குமா என்றால்‌ அதையும்‌ காணோம்‌. 


செளக்கிய அனுபோகம்‌ அதிகமாக ஆக, ஞானம்‌ வேண்‌ 
டும்‌ என்ற எண்ணம்‌ குறைந்து கொண்டே போகிறது. இதனால்‌ 
தான்‌ லஷ்மி இருக்கிற இடத்தில்‌ ஸரஸ்வதி இருப்பதில்லை 
என்று பொதுவில்‌ வசனம்‌ வந்து விட்டது. இதற்கு வேடிக்கை 
யாக ஒரு காரணம்‌ தோன்றுகிறது. சாதாரணமாக மாமியாரும்‌ 
மாட்டுப்‌ பெண்ணும்‌ ஒரே இடத்தில்‌ ஒத்து இருக்க மாட்டார்‌ 
கள்‌. மஹாவிஷ்ணுவும்‌ பிரம்மாவும்‌ தகப்பனாரும்‌ பிள்ளையும்‌ 
ஆகிறார்கள்‌ என்றால்‌, அப்போது மஹாலக்ஷ்மியும்‌ ஸரஸ்வதி 
யும்‌ மாமியார்‌ - மாட்டுப்‌ பெண்‌ ஆகிறார்கள்‌. இவர்கள்‌ 
சேர்ந்து செளஜன்யமாக இருக்க மாட்டார்களே! அதனால்‌ 
தான்‌ பொதுவில்‌ லக்ஷ்மீ கடாக்ஷம்‌ இருக்கிற இடத்தில்‌, 
ஸரஸ்வதி கடாக்ஷம்‌ இருப்பதில்லை. அல்லது இதையே நல்ல 
படியாகச்‌ சொல்லலாம்‌. மாமியாரிடம்‌ உள்ள மகா மரியாதை 
காரணமாகவே, அவள்‌ இருக்கிற இடத்தில்‌ தான்‌ முந்திரிக்‌ 
கொட்டை மாதிரி செய்யக்‌ கூடாது என்று ஸரஸ்வதி ஒதுங்கிப்‌ 
போவதாகவும்‌ சொல்லலாம்‌. 


இதெல்லாம்‌ வேடிக்கையாகச்‌ சொல்கிற பேச்சு. வாஸ்தவத்‌ 
தில்‌ இருக்கிறது. ஒரு பராசக்திதான்‌. அவள்தான்‌ எந்தெந்தச்‌ 
சமயத்தில்‌ எந்தெந்த விதமாக அனுக்கிரகம்‌ செய்து பக்குவத்‌ 
தைத்‌ தர வேண்டுமோ, அப்படிச்‌ செய்வதற்காக மஹாலக்ஷ்மி 
யாக, 'ஸரஸ்வதியாக, ஞானாம்பிகையாக வருகிறாள்‌. ஏதோ 
ஒரு ரூபத்தில்‌ பக்தி என்று வைத்து விட்டால்‌ போதும்‌. அப்பு 
றம்‌ நடக்க வேண்டியதை அவளே பார்த்துக்‌ கொள்வாள்‌. 
இந்தப்‌ பக்திதான்‌ நமக்குப்‌ பெரிய செல்வம்‌; அதுவே பெரிய 
லக்ஷ்மி! 
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நவராத்திரி நாயகியர்‌ 


நவராத்திரியில்‌ பராசக்தியான துர்க்கா பரமேசுவரியை 
யும்‌ மஹாலக்ஷ்மியையும்‌, ஸரஸ்வதி தேவியையும்‌ பூஜிக்கி 
றோம்‌. மூன்று மூர்த்திகளாகச்‌ சொன்னாலும்‌, முப்பத்து முக்‌ 
கோடி மூர்த்திகளாகச்‌ சொன்னாலும்‌, அத்தனையாகவும்‌ இருப்‌ 
பது ஒரே பராசக்திதான்‌. இந்த உண்மையைத்தான்‌ லலிதா 
ஸஹஸ்ரநாமம்‌ பரதேவதையை வர்ணிக்கும்போது அவளே 
சிருஷ்டி செய்பவள்‌ (ஸ்ருஷ்டிகர்த்ரீ - ப்ரஹ்மரூபா) அவளே 
பரிபாலனம்‌ செய்பவள்‌ (கோப்த்ரீ - கோவிந்தரூபிணி), 
அவளே சம்ஹாரம்‌ செய்பவள்‌ (ஸம்ஹாரிணீ - ருத்ரரூபா) 
என்று சொல்கிறது. லலிதையாக, துர்க்கையாக இருக்கிற 
பராசக்திதான்‌ மஹாலக்ஷ்மியாகவும்‌ ஸரஸ்வதியாகவும்‌ இருக்‌ 
றது. லக்ஷ்மி அஷ்டோத்தரத்தில்‌ “பிரம்ம விஷ்ணு சிவாத்‌ 
மிகாயை நம:” என்று வருகிறது. ஸரஸ்வதி அஷ்டோத்தரத்தி 
லும்‌ இப்படியே “பிரம்ம விஷ்ணு சிவாத்மிகாயை நம: என்று 
வருகிறது. படைப்பு, காப்பு, அழிப்பு எல்லாம்‌ செய்வது ஒரே 
சக்திதான்‌ என்று இந்த நாமங்கள்‌ தமக்கு நன்றாக உணர்த்து 
இன்றன. ஓரே பராசக்திதான்‌ வெவ்வேறு வேஷங்களைப்‌ 
போட்டுக்‌ கொண்டு வெவ்வேறு காரியங்களைச்‌ செய்கிறது. 
துர்க்கையாக இருக்கிறபோது வீரம்‌, சக்தி எல்லாம்‌ தருது; 
மஹாலக்ஷ்மியாகி சம்பத்துக்களைத்‌ தருகிறது; ஸரஸ்வதியாகி 
ஞானம்‌ தருகிறது. 
யான துர்க்கையைப்‌ பொதுவாகப்‌ பார்வதி 
த அதத்‌ சொல்லலாம்‌. அவள்‌ اس سر‎ 
புத்திரியானதால்‌ மலைமகள்‌. _ மஹாலக்ஷ்மி பாற்கடலில்‌ 
தோன்றியதால்‌ அலைமகள்‌. ஸரஸ்வதி சகலகலா ஞானமும்‌ தரு 
வதால்‌ கலைமகள்‌. 


பர்வதராஜ புத்திரியாக வந்த அம்பாளும்‌, க்ஷீர சாகரத்தி 
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1 லக்ஷ்மியைப்‌ பார்கவியாகவும்‌ 


லிருந்து பிறந்த மஹாலக்ஷமியும்‌, இரண்டு மஹரிஷிகளுக்குப்‌ 
பெண்களாகவும்‌ அவதரித்திருக்கிறார்கள்‌. 


மஹாலக்ஷ்மியை மகளாகப்‌ பெற்று, சீராட்டி வளர்க்க 
வேண்டும்‌ என்று பிருகு மஹரிஷி தபஸ்‌ செய்தார்‌. அதற்கிணங்‌ 
கவே லக்ஷ்மிதேவி அவருக்குப்‌ புத்திரியாக உத்பவித்தாள்‌. 
பிருகுவுக்குப்‌ புத்திரியானதால்‌ அவளுக்கு பார்கவி என்று 
பெயர்‌ ஏற்பட்டது. 


“பார்கவி லோக ஜனனி க்ஷீரஸாகர கன்யகா” என்று ஸம்ஸ்‌ 
கிருத அகராதியான “அமரகோசம்‌' சொல்லும்‌. இப்படியே 
காத்யாயன மகரிஷி சாக்ஷ£த்‌ பரமேசுவரியைப்‌ பெண்ணாக 
அடைய வேண்டும்‌ என்று விரும்பித்‌ தபஸ்‌ செய்தார்‌. 
அம்பிகையும்‌ அவருக்கு மகளாக ஆவிர்பவித்தாள்‌. காத்யாயன 
ருக்கும்‌ பெண்‌ என்பதாலேயே அவளுக்குக்‌ கார்த்யாயனி என்ற 
பெயர்‌ உண்டாயிற்று. துர்க்கைக்கு உரிய காயத்ரியிலே அவ 
ளைக்‌ “கார்த்யாயனியாகத்‌ தியானிக்கிறோம்‌' என்று சொல்லி 
யிருக்கிறது. ்‌ 


லோக மாதாக்களாக இருக்கப்பட்ட தெய்வங்களைக்‌ குழந்‌ 
தையாக வரச்‌ சொன்னதில்‌ நிரம்ப விசேஷம்‌ இருக்கிறது. 
“குழந்தையும்‌ தெய்வமும்‌ கொண்டாடும்‌ இடத்திலே' என்கி 
றோம்‌. தெய்வமே குழந்தையாக வந்தால்‌ ரொம்பக்‌ கொண் 
டாட்டமாகும்‌. குழந்தைக்கு நம்மைப்போல்‌ காமமும்‌, குரோத 
மும்‌, துக்கமும்‌ வேரூன்றி இருப்பதில்லை. இந்த க்ஷணத்தில்‌ 
ரொம்பவும்‌ ஆசைப்பட்ட ஒரு வஸ்துவை அடுத்த க்ஷணத்தில்‌ 
தூக்கிப்‌ போட்டு விட்டுப்‌ போகிறது. கோபமும்‌ இப்படியே 
சுவடு தெரியாமல்‌ நிமிஷத்தில்‌ மறைந்து போகிறது. அழுகை 
யும்‌ இவ்வாறேதான்‌. நாம்தான்‌ உணர்ச்சிகளை ஆழ உள்ளுக்கு 
வாங்கிக்‌ கொண்டு மனத்தைக்‌ கெடுத்துக்‌ கொள்கிறோம்‌. 
உணர்ச்சிகள்‌ வேரூன்றாமல்‌ குழந்தைகள்போல்‌ நாமும்‌ ஆனந்த 
மாக இருக்க வேண்டும்‌. இதனால்தான்‌ உபநிஷதமும்‌ “குழந்தை 
யாய்‌ இரு: என்கிறது; 

சாக்ஷாத்‌ பராசக்தியைக்‌ கார்த்யாயனியாகவும்‌, மஹா 
குழந்தைகளாக்கி, அந்த பாவத்‌ 
திலேயே வழிபட்டால்‌, நமக்கும்‌ குழந்தைத்‌ தன்மை சாக்ஷாத்க 
ரித்துவிடும்‌. இந்த நாளில்‌ வாட்டர்‌ஃப்ரூப்‌ என்று சொல்வது 
CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshi Research Academy 


۱ i - ரஃப்‌. சோக ப்ரூஃப்‌ எல்லாமாக, சாந்த 
பால்‌, நாம்‌ காம ப்ரூஃப்‌ ப்‌ ப ல 
பக ஆவோம்‌. குழந்தை ரூபத்தில்‌ இருந்தாலும்‌ ஞானப்‌ 
வாட்டும்‌ ஸ்ரீ மாதாவாக இருக்கிற தேவி, நமக்கு இந்த 
அனுக்கிரகத்தைச்‌ செய்வாள்‌. 


குழந்தையாக வந்த கார்த்யாயனியைத்‌ திம ப்‌ 
திராம ஜனங்கள்கூட நீண்ட காலமாக வழிபட்டு ட 
கிறார்கள்‌ என்பது என்‌ ஊகம்‌. 'காத்தாயி என்று க்‌ க 
இராம தேவதை “கார்த்யாயனி'தான்‌ என்று நினைக்கிறேன்‌. 


'பட்டாரிகை' என்று பெரிய E குறிப்‌ 
பிடும்‌ அம்பாளைத்தான்‌, நம்‌ கிராம மக்கள்‌ ன ட்‌ 
சொல்லிப்‌ பூஜிக்கிறார்கள்‌. பழைய செப்பேடுக௦ ல்‌ தட 
ரிகா மான்யம்‌' என்பதைப்‌ “பிடாரிமானியம்‌' என்று திரித்து 
குறிப்பிடுவதிலிருந்து இதை உணரலாம்‌. 


இவ்வாறே கிராம ஜனங்களும்கூட வர்தன்‌ கால 
காலமாக வழிபட்டிருக்கிறார்கள்‌. க ல 
என்று சொல்கிற கிராம 9 ள்‌ கு 
வாக்தேவி ஸரஸ்வதியைத்தான்‌ குறிப்பிடுகிறது. 

i 1 a 

அம்பாளையும்‌, மஹாலக்ஷமியையும்‌, த்‌ 
யும்‌. பூஜித்து எல்லாச்‌ சக்தியும்‌, சம்பத்தும்‌, நல்லி புத்‌ 
பெறுவோமாக! 


۳ > n ணி 
லாமல்‌ இருந்தால்‌ போதாது. அண 
ல்‌ போதாது. உடம்பு அழுக்கு இல்‌ 
நம்‌ மனம்‌ அழுக்கு இல்லாமல்‌ ஆக 


e 
அழுக்கு இல்லாம ரு, 
வி கந்தல்‌ போதாது. 
க த்தினியுமான 
்‌ த்‌ ம்‌, மேச்வர பத்‌ 
இதற்கு சாக்ஷாத்‌ பறாசக்தியும்‌, 7 
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அம்பாளுடைய சரணாரவிந்தத்‌ தியானம்தான்‌ வழி. அம்பா 
ளின்‌ சரணத்தைத்‌ தியானித்துக்‌ கொண்டே இருந்தால்‌ அழுக்‌ 
கெல்லாம்‌ போய்‌, குறை எல்லாம்‌ தீர்ந்து பூர்ணமாக அப்ப 
டியே நிரம்பிப்‌ போய்‌ விடுவோம்‌. அழுக்கும்‌ குறையும்‌ உள்ள 
ஜீவர்களாக நாம்‌ உண்டாகியிருப்பது அவள்‌ விளையாட்டுத்‌ 
தான்‌. எனவே, இதிலிருந்து நம்மை மீட்டு நிர்மலமாக, பூர்ண 
மாகப்‌ பண்ணுவதும்‌ அவள்‌ காரியம்தான்‌. 


ஆடு மாடு மாதிரிச்‌ சாகாமல்‌, சாந்தியும்‌ ஆனந்தமும்‌ 
நிரம்பி நம்‌ உயிர்‌ உடம்பிலிருந்து பிரிந்து மறுபடியும்‌ உடம்பு 
எடுக்காமல்‌ இருப்பதற்காகத்தான்‌ இத்தனை மதங்களும்‌ உள்‌ 
ளன. அம்பாளின்‌ தியானத்தைவிட, வேறு மதம்‌ வேண்டியதே 
இல்லை; சாந்தியும்‌, ஆனந்தமும்‌ தந்து நம்மைப்‌ பூரணத்துவம்‌ 
அடையச்‌ செய்வது அதுவே. 


அம்பாளைத்‌ தியானித்துத்‌ தியானித்து நம்மில்‌ யாராவது 
நிரம்பிப்‌ போய்‌ விட்டால்‌ நம்‌ மதம்‌ தானே வளரும்‌. மதத்துக்‌ 
காகப்‌ பிரசாரம்‌, வாதம்‌ எதுவுமே வேண்டாம்‌. நான்‌ ஏன்‌ 
இதையெல்லாம்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறேன்‌? உபந்நியாசம்‌ 
செய்கிற இந்த நேரத்தில்‌ அம்பாளைத்‌ தியானித்துக்‌ கொண் 
டிருந்தால்‌, அது இந்த உபந்நியாசத்தைவிட மிகவும்‌ ஆத்ம 
க்ஷ்மமும்‌ லோக ஷேமமும்‌ ஆகும்‌. இந்தப்‌ பேச்சுவார்த்தை 
களைவிட நிறைவுக்கு உதவுவது அதுவே. ஆனாலும்‌ எனக்கு 
இந்த உண்மை இப்படிப்‌ பேச உட்கார்ந்ததால்‌ தெரிகிறது. 
ஆகவே, பேசப்பேச அதுவும்‌ என்‌ நினைவைச்‌ சுத்தப்படுத்து 
கிறது என்று தெரிகிறது. நம்மில்‌ ஒர்‌ ஆத்மாவாவது பூரண 
மாக உயருவதற்காகத்தான்‌ மத விஷயங்களைப்‌ பேசுகிறேன்‌. 


இந்த மத விஷயங்களுக்கெல்லாம்‌ முடிவு நம்‌ குறைகளைக்‌ 
களைந்து நிறைவு பெறுவதுதான்‌. அவரவரும்‌ அனுஷ்டானங்‌ 
களைச்‌ செய்து தன்‌ நிறைவை உண்டாக்கிக்‌ கொள்ள வேண்‌ 
டும்‌ என்பதே நம்‌ மதம்‌. அதற்கான புத்தியும்‌ சக்தியும்‌ அம்பா 
ளிடமே வேண்டிப்‌ பெற வேண்டும்‌. 


அம்பாளைத்‌ தியானிக்க முயன்று அதில்‌ ஒருமுகமாக ஈடு 
பட முடியாதபோது நம்‌ குறையெல்லாம்‌ தெரிகிறது. அதுவும்‌ 
ஒரு விதத்தில்‌ நல்லதுதான்‌. “இந்தக்‌ குறைகளைப்‌ போக்கம்மா” 
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என்று அவளிடம்‌ பிரார்த்தித்துக்‌ கொள்ள முடிகிறது. என்‌ 
னிடல்‌ எப்போதெல்லாம்‌ தோஷம்‌ தோன்றுகிறதோ, அப்போ 
தெல்லாம்‌ அம்பாளிடம்‌ முறையிட்டு அந்தத்‌ தோஷம்‌ இனி 
யாவது இல்லாமலிருக்க வேண்டும்‌ என்று பிரார்த்திக்கிறேன்‌. 


என்னிடம்‌ தோஷம்‌ இருந்தால்‌ நான்‌ பிறருக்கு உபதேசிப்‌ 
பது வேஷம்தான்‌. உங்களை ஏமாற்றுவதுதான்‌. எனக்கு 
அம்பாள்‌ அனுக்கிரகம்‌ பூரணமாக வந்து நான்‌ நிறைந்து 
போய்விட்டால்‌, அப்புறம்‌ உபதேசம்‌ என்ற வாய்ப்‌ பேச்சே 
தேவையில்லை. பேசாமலே அனுக்கிரஹ சக்தியானது மற்ற 
வர்களுக்கு ஞானத்தைத்‌ தந்து விடும்‌. ஆக, இரண்டு நிலையி 
லும்‌: உபந்நியாசம்‌ கூடாதுதான்‌. இப்படி எல்லாம்‌ நான்‌ உப 
தேசம்‌ பண்ணுகிற நேரத்தை அவளுடைய தியானத்திலேயே 
செலவு செய்தால்‌ இன்னும்‌ எத்தனையோ மடங்கு ஆத்ம 
சாந்தி கிடைக்கும்‌. உபந்நியாசம்‌ செய்கிற பொழுதை அவள்‌ 
தியானத்தில்‌ செலவிட்டால்‌, என்‌ தோஷங்கள்‌ எத்தனையோ 
நீங்கும்‌. இதைக்‌ கேட்கிற பொழுதை அவளுடைய இயானத்‌ 
இல்‌ செலவிட்டால்‌ உங்கள்‌ தோஷங்களும்‌ எவ்வளவோ வில 
கும்‌. ஆனாலும்‌ இப்படியெல்லாம்‌ நான்‌ பேசிக்‌ கொண்டிருப்‌ 
பதற்குக்‌ காரணம்‌, உங்களில்‌ யாராவது தம்மைத்‌ தாமே இவ்‌ 
வாறெல்லாம்‌ சோதித்துப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டு, அம்பாளைத்‌ 
தியானித்துப்‌ பூரணத்துவம்‌ அடைய இந்தப்‌ பேச்சு தூண்‌ 
டாதா! என்ற ஆசைதான்‌. பிரசாரத்தால்‌ மதமும்‌ ஆத்மானுபவ 
மும்‌ வளராது. பிரசாரமும்‌ பிரசங்கமும்‌ தற்கால சாந்திதான்‌. 


சாந்தியே 'இல்லாத லோக வாழ்க்கையில்‌ ஏதோ தற்காலிக 
மாக ஒரு சாந்தி உண்டானாலும்‌ ஓரளவுக்கு விசேஷம்தான்‌. 
நான்‌ பேசினால்‌ உங்களுக்குத்‌ தற்கால சாந்தியாகத்‌ இருப்தி 
உண்டாறெது என்பதால்‌ பேசுகிறேன்‌. நான்‌ பேசா விட்டால்‌ 
உங்களுக்குத்‌ துக்கமாகவும்‌, ஏமாற்றமாகவும்‌ இருக்குமே என்ப 
தற்காகப்‌ பேசுகிறேன்‌. 


ஆனால்‌ இதைவிட அவசியம்‌ தற்காலிகமானதைச்‌ சாசுவத 

மாகப்‌ பண்ணிக்‌ கொள்வதுதான்‌. அதற்கு ஒர வழி அம்பா 

ளின்‌ சரணாரவிந்தத்‌ தியானமே. எனக்கு முக்யெம்‌ அம்பாள்‌. 

லோக க்ஷமார்த்தம்‌ அம்பாளுடை சரணாரவிந்தத்தைத்‌ 

தான்‌ தியானம்‌ பண்ணிக்‌ ப்‌ வ அக நீங்களும்‌ எல்‌ 
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OO wa 


کسی அவ‏ کنیا سے تل رھ ور 


வதய வதரி‏ و 
+ موه پچ موس مایت 


எரி‏ دوه کي 


یا 


லோரும்‌ அம்பாளைத்‌ தியானம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 


மற்ற மதங்களாலோ, நாஸ்திகத்தாலோ நம்‌ மதத்துக்கு 
ஹானி வராது. நம்முடைய அனுஷ்டானக்‌ குறைவினாலேயே 
தான்‌ ஹானி வரும்‌. நம்‌ உடம்பில்‌ சக்தி குறைந்தால்தான்‌ 
நோய்‌ வருகிறது. அதுபோல்‌ நம்‌ அனுஷ்டானம்‌ குறைந்தால்‌ 
மதமாற்றம்‌, நாஸ்திகம்‌ முதலிய நோய்கள்‌ வந்து விடுகின்றன. 


அனுஷ்டானங்களை விடாமல்‌ செய்து கொண்டு அம்பாளு 
டைய சரணாரவிந்தங்களைத்‌ தியானம்‌ செய்து கொண்டிருந்‌ 
தால்‌ போதும்‌, ஒருத்தருக்கும்‌ ஒரு கஷ்டமும்‌ வராது. இதற்கெல்‌ 
லாம்‌ விசை நம்மிடமே இருக்கிறது. நாம்‌ பெரிய பெரிய நல்ல 
காரியமாக ஏதோ செய்ய வேண்டும்‌ என்பதே இல்லை. முத 
லில்‌ நாம்‌ தப்புப்‌ பண்ணாமல்‌ இருக்க முயன்றாலே போதும்‌, 
தப்புப்‌ பண்ணுகிற போதெல்லாம்‌ அம்பாளிடம்‌ பிரார்த்தித்‌ 
துக்‌ கொண்டு, அவள்‌ கிருபையால்‌ ஆத்ம சுத்தி செய்து 
கொண்டு, படிப்படியாக நமக்கும்‌ நிறைவைப்‌ பெற்று, நம்‌ 
மதத்துக்கும்‌ நிறைவை உண்டு பண்ணுவோம்‌. நம்‌ மதம்‌ 
என்பது லோகம்‌ முழுவதற்கும்‌ பொதுவானதால்‌, இதன்‌ மூலம்‌ 
சகல தேச ஜனங்களுக்கும்‌ க்ஷேமத்தைச்‌ செய்வோம்‌. 


எல்லா மதங்களும்‌ முடிவில்‌ மோக்ஷம்‌ அடைவதைத்தான்‌ 
லக்ஷியமாகச்‌ சொல்கின்றன. பரம சத்தியத்தை அனுபவத்தால்‌ 
அறிகிற ஞானம்தான்‌ அந்த மோக்ஷம்‌. அந்தப்‌ பரம ஸத்யத்‌ 
தைத்தான்‌ வேதாந்தத்தில்‌ பிரம்மம்‌ என்பது. 


பிரம்மத்தின்‌ சித்சக்தி என்கிற ஞான ஸ்வரூபமாக இருக்கிற 
அம்பாளை உபாஸித்தாலே, அவளுடைய அனுக்கிரகத்தால்‌ 
நாமும்‌ அந்த ஸத்தியம்தான்‌ என்கிற ஞானத்தை அடைய 
முடியும்‌. 


இகலோகத்தில்‌ பலவிதமான செளக்கியங்களை அனுக்‌ 
இரகம்‌ செய்கிற அம்பாள்‌, முடிந்த முடிவாக இந்த ஞானத்தை, 
மோக்ஷத்தை அருளுகிறாள்‌. அவள்‌ அனுக்கிரஹத்தால்தான்‌ 
சம்ஸார பந்தத்திலிருந்து விடுதலையாகி மோக்ஷம்‌ அடைய 
லாம்‌. அம்பாளை ஆராதிப்பதால்‌, ஞானம்‌ ஆவிர்பவமாகி, 
அஞ்ஞானம்‌ விலகி, மோக்ஷம்‌ இடைக்கிறது என்பது சாஸ்திரங்‌ 
கள்‌, ஸ்தோத்திரங்கள்‌ எல்லாவற்றிலுமே சொல்லப்பட்டிருக்‌ 
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றது. அம்பாளிடம்‌ பக்தி பண்ணிப்‌ பண்ணி இறப்பும்‌ பரம 
ஞானிகளான பல மகான்களையும்‌ அறிந்திருக்கிறோம்‌. 


ரம்‌ ஆரம்பிக்க வேண்டியது அம்பாளுடைய Fo 
த்‌ e கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்‌ தியானம்‌ ல்‌ 
தாலே அதன்‌ ரசி தெரியும்‌ - அம்பாளுடைய ای‎ டக 
தைக்‌ காட்டிலும்‌ சாந்தி அளிக்கக்‌ கூடியது வேறு எதுவும்‌ 
இல்லை என்று புரிய ஆரம்பிக்கும்‌. விடாமல்‌ ரட்‌ 
தியானம்‌ செய்வதால்‌ முடிவில்‌ இந்த உடம்பு போன ரன்‌ க 
தும்‌ சாகாதவராகலாம்‌ - அமிருதமாகலாம்‌. த க 
யாக இருக்கிற ஞானத்தில்‌ இரண்டறக்‌ கலந்து அமிருத 


லாம்‌! 


பிறத்தியாருக்கு உபதேசித்துத்‌ திருத்துவதற்கு ந 
செய்வதற்கு முன்னால்‌, அவரவரும்‌, தான்‌ தம்ப பட்‌ 
153 1 ம்‌. ற்கு அவளுடைய SUK கமல்‌; ்‌ 
இருந்தால்‌ ட டம்‌ போக்கிக்‌ கொள்ளத்‌ தியானம்‌ 


எல்லோரும்‌ உங்கள்‌ ஆத்ம கேஷேமத்துக்காகவும்‌ லோக ந 
துக்காகவும்‌ அவளைத்‌ தியானம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 3 த எல்‌, 
லோரும்‌ விடாமல்‌ செய்து கொண்டிருந்தாலே போதும்‌. ஒருத்‌ 
தருக்கும்‌ ஒரு கஷ்டமும்‌ வராது: சமஸ்தப்‌ பிரபஞ்சமும்‌ பர 
க்ஷேமமமாக இருந்து வரும்‌. 


i 3 தெய்வம்‌' என்று 

6 னையும்‌ பிதாவும்‌ முன்னறி ப்‌ ம்‌ 

A சொல்லியிருக்கிறாள்‌. இரண்டு முன்னறி 
க லிம்‌ முன்னதாக “அன்னை'யைச்‌ ல கன்‌ 
ல்‌ தைத்திரீயோபநிஷதமும்‌. மாதாவைத்‌ தய்வமாகக 
DS ராக; பிதாவைத்‌ தெய்வமாகக்‌ கொள்வாயாக என்‌ 
E முதலில்‌ அம்மாவைத்தான்‌ சொல்லியிருக்‌ 
றது. 
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தாயாரைத்‌ தெய்வமாக நினைக்க முடியுமானால்‌, 
இதையே இருப்பி வைத்துப்‌ பார்க்கும்போது தெய்வத்தைத்‌ 
தாயாராக நினைக்க முடியும்‌. சர்வ லோகங்களையும்‌ படைத்‌ 
துக்‌ காத்துக்‌ கொண்டிருக்கிற மகாசக்தியைத்‌ தாயாராக 
நினைக்கும்போது 'அம்பாள்‌' என்கிறோம்‌. 


எல்லாமாக ஆகியிருக்கிற பரமாத்மா, நாம்‌ எப்படி 
நினைத்தாலும்‌ அப்படி வந்து அருள்‌ செய்கிறது. எந்த ரூப 
மாகத்‌ தியானித்தாலும்‌, அப்படியே வந்து அனுக்கிரகம்‌ செய்‌ 
திற கருணை பரமாத்மாவுக்கு உண்டு. அப்படி சாக்ஷாத்‌ பரப்‌ 
பிரம்மமே தாயாகி, அம்பிகையாய்‌ இருந்து கொண்டு நமக்கு 
அனுக்கிரகம்‌ செய்ய வேண்டுமென்று நாம்‌ பிரார்த்தித்தால்‌ 
அவ்விதமே வருறெது. 


பரமாத்மாவை அன்னைத்‌ தெய்வமாகப்‌ பாவிப்பதில்‌ தனி 
யான விசேஷம்‌ உண்டு. அம்மாவிடம்‌ நமக்குள்ள அன்பும்‌ 
அம்மாவுக்கு நம்மிடம்‌ உள்ள அன்பும்‌ அலாதியானவை 
அல்லவா? எனவே, 'அம்மா' என்று நினைத்துப்‌ பக்தி செய்‌ 
தால்‌ ஒரே அன்பு மயமாக இருக்றெது; ஆனந்த மயமாக இருக்‌ 
கிறது. நாம்‌ குழந்தையாகி விடுவதால்‌, தானாகவே காமக்‌ 
குரோதாதிகள்‌ நம்மைவிட்டு விலகுகின்றன. வயசேறிப்‌ போவ 
தால்‌ ஏற்படும்‌ விகாரங்களை, அவளுடைய குழந்தை என்ற 
உணர்வினால்‌ போக்கிக்‌ கொள்கிறோம்‌. 


பரமாத்மாவை “அம்மா” என்பது நாமாக உபசாரத்துக்குச்‌ 
செய்கிற பாவனை அல்ல. வாஸ்தவத்திலேயே பரமாத்மா ஒரு 
தாயாரின்‌ அன்போடு கூடவே சமஸ்தப்‌ பிராணிகளுக்கும்‌ 


“அனுக்கிரகம்‌ செய்து கொண்டிருக்கிறது. 


இந்த ஜன்மத்துக்கு ஏற்பட்ட தாயையே தெய்வமாக வழி 
பட வேண்டுமானால்‌, எந்தெந்த ஜன்மத்துக்கும்‌ துணையாக 
இருக்கிற பரமாத்மாவையும்‌ தாயாக .வைத்து வணங்கத்தான்‌ 
வேண்டும்‌. நம்‌ வீட்டு அம்மா, இந்த -ஒரு ஜன்மாவில்‌, 
நாலைந்து குழந்தைகளுக்கு மட்டும்‌ தாய்‌ ஆவாள்‌. 
அம்பிகையோ, எல்லா ஜன்மங்களுக்கும்‌ எல்லா ஜந்துகளுக்கும்‌ 
தாயாக இருக்கிறவள்‌. அவள்‌ ஜகன்மாதா, அணு முதல்‌ 
மனிதன்‌ வரை, பசு, பட்சி, புழு, பூச்‌. புல்‌ செடி, கொடி, 
மரம்‌ எல்லாம்‌ ஒரே சக்தியிலிருந்துதானே பிறந்திருக்கன்றன? 
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ஒரே ஜகன்மாதாவிடமிருந்துதான்‌ நாம்‌ இத்தனை பேரும்‌, இத்‌ 
தனை வஸ்துக்களும்‌ வந்திருக்கிறோம்‌. பரமாத்மாவை அம்பி 
கையாகப்‌ பூஜிப்பதால்‌, அவள்‌ ஒருத்திதான்‌ அம்மா, நாம்‌ 
அனைவரும்‌ அவளுக்குப்‌ பிறந்த குழந்தைகள்‌; அதாவது எல்‌ 
லாரும்‌, எல்லாமும்‌ சகோதரர்கள்‌ என்ற அனுபவம்‌ உண்டா 
கும்‌. எல்லாரையும்‌ தழுவும்‌ பரம மதுரமான அன்பு நமக்கு 
வரும்‌. 


தெய்வங்களும்‌, அவதார புருஷர்களும்‌, மகான்களும்கூட 
அம்பாளை உபாசித்து அனுக்கிரகம்‌ பெற்றிருக்கிறார்கள்‌. ஆதி 
சங்கர பகவத்பாதர்களும்‌, காளிதாஸனும்‌ அவளுடைய அனுக 
இிரகத்தாலேயே விசேஷ வாக்குச்‌ சக்தி பெற்றார்கள்‌. திருஞான 
சம்பந்தருக்கு, அவளது க்ஷீரமே திவ்வியப்‌ புலமை தந்தது. 


எல்லாவித இகபர நலன்களும்‌ தருகிற அம்பிகை, விசேஷ 
மாக வாக்கு வன்மையை அருளுகிறாள்‌. ஏனெனில்‌, அவளே 
அக்ஷர ஸ்வரூபமானவள்‌. நம்‌ உடலின்‌ மேல்‌ சதையைச்‌ சிறிது 
தீறிவிட்டால்‌ - வெளியில்‌ நாம்‌ எத்தனை அழகாக இருந்தா 
லும்‌ - உள்ளே அருவருப்புத்‌ தருகிற வஸ்துக்களையே E 
றோம்‌. பரமாத்மா அம்பாளாக வருகிறபோது தரித்த சரீர ட 
கருணா மயமானது. அம்பிகையாக வரும்போது, க்‌ 
ஐம்பத்தொரு அக்ஷரங்களையே சரீரமாகத்‌ அக்‌ ایا‎ 
வருகிறது. அதனால்தான்‌ தேவீ உபாஸகர்கள்‌ விசேஷ கு 
வன்மை பெறுகிறார்கள்‌. ' 


i ற்கும்‌ rob முழுவதற்கும்‌ தாயாக 
இ ی‎ ரல பராசக்தியின்‌, ன்னா ட்‌ 
تسیک‎ சாலி ம்‌ அச மயமான 
நம்‌ அல்போடு யானம்‌ செய்க ர்‌ சீராக 
و‎ எல்லாம்‌' குழந்தைக்கும்‌ வருவதுபோல்‌, அம்‌ 
E ரீரம்‌, மனஸ்‌ எல்லாமாயிருக்கிறாள்‌ என்ற 
பாளே நம்‌ த 1 வள்‌ வேறு நாம்‌ வேறு அல்ல என்ற . 
E NETE ஈடு - அபேதமாக அம்பாளை உபாஸிக்க 
r ட்‌ உபாஸித்துக்‌ கொண்டேயிருந்தால்‌, அவ 
Cn ப பலம்‌ அன்பே உருவமாகி, லோகம்‌ முழுவ 
தற்கும்‌ ஆனந்தத்தைக்‌ கொடுக்காம 
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படைப்பு, காத்தல்‌, அழித்தல்‌ என்ற மூன்று கிருத்தியங்‌ 
களைச்‌ செய்வதற்காக ஓரே பரமாத்மாதான்‌ பிரம்மா, விஷ்ணு, 
ருத்திரன்‌ என்று மூன்று ரூபம்‌ கொள்கிறது. கிருத்யங்களுக்கு 
ஏற்றபடி. அந்தந்த மூர்த்திக்கு குணம்‌, வாணம்‌, ரூபம்‌ எல்லாம்‌ 
இருக்கின்றன. இந்த மூன்று என்ற வட்டத்தைத்‌ தாண்டும்‌ 
போது இம்மூன்றுக்கும்‌ காரணமான ஒரே பராசக்தி எஞ்சி 
நிற்கிறது. அந்தப்‌ பராசக்தியான துரீய (நான்காம்‌) நிலையில்‌ 


நம்‌ மனத்தை முழுக்கினால்‌ சம்ஸாரத்‌ துயரிலிருந்து விடுபடு 
வோம்‌. 


இப்போது இருக்கும்படியான லோக வழியில்‌ இதைப்‌ 
பற்றி யோசிக்கச்‌ சாவகாசம்‌ இல்லை; மந்திரத்‌ தியானமே, 
ரூபத்‌ தியானமோ பண்ணுவதற்கான பக்குவம்‌ இல்லை. 
ஏதாவது ஒரு மந்திரத்தை ஜபிப்பது, ஓர்‌ உருவத்தைத்‌ 
தியானிப்பது என்ற பழக்கம்‌ மனஸாக்கு வருவது கொஞ்சம்‌ 
சிரமம்தான்‌. ஆனாலும்‌ முதலடி. எடுத்து வைக்கத்தான்‌ வேண்‌ 
டும்‌. நம்‌ மனஸாுக்கு ஹிதமாக, ரஞ்சகமாக இருந்தால்தான்‌ 
முதலடியே : வைப்போம்‌. அப்படி அத்யாத்ம மார்க்கத்தில்‌ 
ஹிதமான ஒரு முதலடி. இருக்கிறது. அதுவே அம்பிகையின்‌ 
திருவடி... எவ்விதச்‌ சிரமமுயின்றி எவரும்‌ தேவியினுடைய சரண 
கமலத்தைத்‌ தியானிக்கத்‌ தொடங்கலாம்‌, அந்தச்‌ சரணார 
விந்தத்தின்‌ அழகையும்‌ குளிர்ச்சியையும்‌ நினைத்து விட்டால்‌ 
அதில்‌ தானாக மனஸு நிலைத்து நிற்கப்‌ பழகும்‌. இப்படி 
எப்போதும்‌ உபாஸித்தால்‌ அவளுடைய கடாக்ஷத்தால்‌ ஜனன 
நிவிருத்தி ஏற்படும்‌. அல்லது முதலில்‌ அவளது மகிமையைச்‌ 
சொல்லும்‌ துதிகளைப்‌ படிக்கலாம்‌. முதல்படி பாராயணம்‌; 
அதற்கப்புறம்‌ ஜபம்‌; பின்பு இயானம்‌ பண்ணுவது. அப்படித்‌ 
தியானம்‌ பண்ணும்போது, “பராசக்தி! இந்த உடம்பிலிருந்து 
உயிர்‌ போகும்‌ தருணத்தில்‌ நான்‌ உன்னையே தியானம்‌ 
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பண்ணிக்‌ கொண்டு உன்னிடமே மீண்டும்‌ சேர்ந்து விடும்படி. 
யாக அனுக்கிரஹம்‌ செய்ய வேண்டும்‌' என்று பிரார்த்தித்துக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. இப்படி ஒவ்வொரு நாளும்‌ அவளுடைய 
சரணாரவிந்தத்தைப்‌ பிரார்த்தித்து வேண்டிக்‌ கொண்டால்‌, 
உயிர்‌ போகும்‌ தருணத்திலும்‌ அவளுடைய கடாக்ஷ்த்தால்‌ 
தியானம்‌ வரும்‌. இந்த உடல்‌ போனபின்‌ இன்னோர்‌ உடல்‌ 
வராமல்‌, அவளிடம்‌ இரண்டறக்‌ கரைந்து சம்ஸாரத்திலிருந்து 
விடுபட்டுப்‌ பேரானந்த மயமாகி விடலாம்‌. 


தேவியும்‌ குருவும்‌ ஒன்றே. எனவே இருவரது திருவடியும்‌ 
ஒன்றே. குரு பாதுகையும்‌ தேவி பாதுகையும்‌ ஒன்றே. குரு 
பாதுகையைச்‌ சந்திர மண்டலத்தில்‌ தியானம்‌ செய்ய வேண்‌ 
டும்‌ என்பது சாஸ்திரம்‌. அமிருதம்‌ சந்திரல லிருந்தே பொழிவ 
தாகச்‌ சாஸ்திரம்‌. 


சூரியன்‌ சுயமான பிரகாசத்தை உடையவனாக இருக்கலாம்‌. 
நமக்கு அவன்‌ ஒளி கொடுக்கிறான்‌. என்றாலும்‌, அவனால்‌ 
தாபம்‌ உண்டாகிறது; வேர்க்கிறது; தாகம்‌ எடுக்கிறது. அம்பா 
ளுடைய பிரகாசம்‌ நமக்கு ஒளியும்‌ கொடுக்கிறது. தாபத்தையும்‌ 
நீக்குகிறது. எனவே, அது சந்திரிகையின்‌ ஓளிபோல்‌ இருக்‌ 
திறது. . தாபசாந்தி பண்ணுவது அமிருதம்‌; அமிருதமாக 
நமக்குத்‌ தாபத்தை நீக்கி சாந்தியைக்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டு 
பிரகாசிக்கிறது அம்பிகையின்‌ கடாக்ஷமும்‌ சரணார விந்தமும்‌. 


உஷ்ணப்‌ பிராந்தியத்தில்‌ (Tropics) உள்ள நமது தேசத்தில்‌ 
இருக்கிறவர்களுக்குக்‌ குளிர்ச்சியில்‌ ஒரு பிரீதி. یات‎ குளுமை 
யாக இருக்கிறான்‌. குளுமையாகப்‌ பேசினான்‌. இப்போதுதான்‌ 
என்‌ வயிறு குளிர்ந்தது” என்று சந்தோஷ “விஷயத்‌ 
சொல்வோம்‌. மேல்நாட்டவர்களுக்கு இது நேர்மாறாக இருக்‌ 
றது. அவர்களுடைய பிரதேசம்‌ ஒரே குளிர்ச்சியானதால்‌ 
அவர்களுக்கு உஷ்ணந்தான்‌ (Warmth) Qerh அளிக்கும்‌. அவர்‌ 
களுக்கு கோல்டு (Cold) என்றால்‌. நம்முடைய எண்ணத்துக்கு 
நேர்‌ விபரீதமான அர்த்தம்‌. சரியாக வரவேற்காவிட்டால்‌ Cold 
Reception என்பார்கள்‌. நிர்த்தாகூண்யமானவனை Cold hearted 
என்பார்கள்‌. 


டட நர கரணம்‌ மாதிரி தாபத்தை நீக்கக்‌ குளுமை 
நமக்குச்‌ சந்திர ளிப்பவள்‌ அம்பிகை. 


யைக்‌ கொடுத்து ஆன்ந்தத்தை بت‎ 
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அம்பிகை சந்திர மண்டலத்தில்‌ வாஸம்‌ செய்வதாகப்‌ பல 
இடங்களில்‌ சொல்லியிருக்கிறது. நமக்கு இன்பம்‌ கொடுக்கற 
பெருநிதி அவள்தான்‌. அந்த சாக்ஷாத்‌ பரதேவதையின்‌ 
சரணத்தைத்‌ தியானம்‌ பண்ணிப்‌ பண்ணிச்‌ சுத்தமாகி நித்திய 
۱ ஆனந்தத்தை அடைவோமாக! 


(ர இயற்கை ௮ 
7 அம்பாள்‌ ஏமாந்‌ ir! | 
7 ௮ ஏமாற்றுகிறான்‌ 
اه‎ 
۱ மனிதனுக்குப்‌ பலவிதமான இச்சைகள்‌, பாசங்கள்‌, ஆசை 
கள்‌... தன்‌ இச்சையைப்‌ பூர்த்தி செய்து கொள்கிறான்‌; அதில்‌ 
பூரித்துப்‌ போகிறான்‌; ஆனால்‌ இது சாசுவதமான பூர்த்தியா, 
பூரிப்பா என்றால்‌ இல்லவே இல்லை. இன்னோர்‌ இச்சை 
அப்புறமும்‌ இன்னொன்று என்று பிரவாகமாக வந்து 
கொண்டேயிருக்கிறது. இருந்தாலும்‌ இந்த ஓயாத அலைச்ச 
லுக்கு நடுவில்‌ அவ்வப்போது இப்படியொரு பூரிப்புப்‌ 
பெறுகிறான்‌. இது ஒரு விதத்தில்‌ அம்பாள்‌ செய்கிற கிருபை! 
இன்னொரு விதத்தில்‌ அவளே செய்கிற ஏமாற்று வித்தை! 


தான்‌ ஆசையும்‌ பாசமும்‌ வைப்பவர்கள்‌. திருப்பித்‌ தன்‌ 
விடம்‌ ஆசையும்‌ பாசமும்‌ வைத்தால்‌ ஒரேயடியாகச்‌ 
சந்தோஷப்படுகிறான்‌ கலியாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு 
குழந்தை குட்டிகள்‌ பெற்று இவ்வாறு தன்‌ இச்சை பூர்த்தியான 
தாகச்‌ சநம்தாஷப்படுகிறான்‌. குழந்தையை இவன்‌ ஆசையோடு 
தாக்கிக்‌ கொஞ்சும்போது அது 'களுக்‌'கென்று இிரித்தால்‌, 
ல்‌ என்னிடம்‌ குழந்தை எத்தனை ஆசையாக இருக்‌ 

றது: என்று ஓரே ஆனந்தம்‌ அடைகிறான்‌. அதை மேலும்‌ 
அன்போடு கவனத்தோடு வளர்க்கிறான்‌. 


மனிதன்‌, இந்தக்‌ காம இச்சை, வாத்ஸல்யம்‌ எல்லாம்‌ தன்‌ 

சுகத்துக்காக என்று எண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. அதுதான்‌ 

இல்லை. பல ஜீவர்கள்‌ மறுபடி பிறவி எடுத்துத்‌ தங்கள்‌ 
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கர்மத்தை அனுபவித்தாக வேண்டும்‌. முடிவாகக்‌ காமத்தைக்‌ 
கழித்துக்‌ கொண்டு மோக்ஷ நிலையைப்‌ பெற : வேண்டும்‌. 
அதற்காகத்தான்‌ இவனுக்குக்‌ காமமும்‌ கலியாணமும்‌ சந்ததியும்‌. 
ஆனால்‌ அவன்‌ தன்‌ இன்பத்துக்கென்று நினைத்து ஆனந்தப்‌ 
படுகிறான்‌. இப்படியாக மனுஷ்யனை இயற்கை ஏமாற்றுகிறது. 
இயற்கை என்றால்‌ என்ன? அம்பாள்‌ ஏமாற்றுகிறாள்‌. 


இப்படி மனுஷ்யனைப்‌ பலவிதத்தில்‌ ஏமாற்றியாகிறது 
பலவித வியஞ்சனங்களை ருசித்துச்‌ சாப்பிட்டுவிட்டு இவன்‌ 
சந்தோஷப்படுகிறானே; உணவு இவனது நாவின்‌ சந்தோஷத்‌ 
துக்காகவா ஏற்பட்டது? இல்லை. இவன்‌ தன்‌ கர்மாவை 
அனுபவிப்பதற்கு உடம்பை வளர்த்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
உடம்பு. வளருவதற்கு ஆகாரம்‌ வேண்டும்‌. ஒரே ருசியில்‌ 
ஆகாரம்‌ இருந்தால்‌ சாப்பிட அலுத்துப்‌ போகும்‌. அதனால்‌ 
இயற்கை-அம்பாள்‌-பலவிதமான ருசிகளைக்‌ காட்டி 
இவனைச்‌ சாப்பிட வைத்து, இவனை, குசியாகச்‌ சாப்பிட்‌ 
டோம்‌' என்று சந்தோஷப்படவும்‌ வைத்து, இவன்‌ கர்மாவை 
அனுபவிக்க வசதியாக உடம்பை வளர்க்கிறாள்‌. ۳ 
தன்‌ குழந்தையிடம்‌ உள்ள அபிமானம்‌ பக்கத்து விட்டுக்‌ 
குழந்தையிடம்‌ இவனுக்கு இல்லை. எனது 'எனது என்று 
இந்தக்‌ குழந்தையிடமே அலாதி வாஞ்சை காட்டிப்‌ பூரித்துப்‌ 
போகிறான்‌. எல்லாக்‌ குழந்தைகளிடமும்‌ இவனுக்கு ஒரே 
மாதிரியான அபிமானம்‌ இருந்தால்‌, இந்தக்‌ ல்‌ 
பார்த்துப்‌ பார்த்‌ ளிப்பாட்டி, உணவூட்டித து, 
அதறக ண்டு கல பொருள்‌, ஆவியைச்‌ செலவு செய்து 
வளர்ப்பானா? அந்தக்‌ குழந்தை வளர வேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காகவே அதனிடத்தில்‌ இவனுக்கு விசேஷ அபிமானம்‌ 
உண்டாகச்‌ செய்திருக்கிறாள்‌ அம்பாள்‌. 
வளர்வதற்காக இவனிடம்‌ கர்மத்தை 
ல்யத்தைத்‌ தந்திருக்கிறாள்‌ தள்‌ 
i காகவே இவனுக்கு GF: 
இவனுடைய பக்‌ வ تن کر وهی‎ என்று, சொன்‌ 
னேன்‌. “சரி, இப்படி இவன்‌ வாழ்வதாலோ, இல்‌ 
இன்னொரு ஜீவன்‌ பிறந்து வளர்வதாலோ என்ன பிர யா 
ஜனம்‌? பழைய கர்மத்தை அநுபவிப்பது தவிர இதில்‌ என்ன 


பயன்‌? இவனும்‌ ஆத்ம க்ஷேமம்‌ அடையக்‌ காணோம்‌. பொது 
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வாக நாம்‌ பார்க்கிற எல்லா ஜன்மாவும்‌ வீணாகத்தானே 
போகின்றன? ஒவ்வொரு ஜன்மாவும்‌ காம, குரோத, லோப, 
மோக, மத, மாத்சரியங்களை அதிகப்படுத்திப்‌ பாபத்தைப்‌ 
பெருக்கிக்‌ கொள்வதாகத்தானே ஆகிறது; கர்மத்தைக்‌ கழித்துக்‌ 
கொண்டு மோகத்துக்குப்‌ போகிறவர்களாகக்‌ கோடியில்‌ ஒருத்‌ 
தர்கூடத்‌ தோன்றக்‌ காணோமே!” என்று சந்தேகம்‌ வரலாம்‌. 

இப்படிச்‌ சந்தேகப்பட வேண்டாம்‌. ஒரு மாமரத்தில்‌ 
நிறையப்‌ பழங்கள்‌ உண்டாகின்றன. பழம்‌ உண்டாவதன்‌ பயன்‌ 
அதன்‌ கொட்டையிலிருந்து மீண்டும்‌ மரம்‌ தோன்றுவதற்குத்‌ 
தான்‌. அனால்‌ ஒவ்வொரு மாமரத்திலும்‌ உண்டாகிற 
அத்தனை பழங்களில்‌ உள்ள வித்துக்களும்‌ மரமானால்‌ 
உலகிலே வேறெதற்கும்‌ இடம்‌ இராதே. ஒரு மரத்தில்‌ உள்ள 
நூற்றுக்கணக்கான பழங்களில்‌, ஒரே ஒரு வித்து மரமானால்‌ 
நாம்‌ திருப்திப்படவில்லையா! பாக்கியெல்லாம்‌ வியர்த்த 
மாயிற்றே என்றா வருத்தப்படுகிறோம்‌? 

அப்படித்தான்‌ லக்ஷக்‌ கணக்கில்‌, கோடிக்‌ கணக்கில்‌ நாம்‌ 
இத்தனை பேரும்‌, ஆத்ம க்ஷேமம்‌ பெறாமல்‌ வீணாகப்‌ 
போனாலும்‌ பரவாயில்லை. நம்மில்‌ யாராவது ஓர்‌ ஆத்மா 
பூரணத்வம்‌ பெற்று விட்டால்‌ போதும்‌. சிருஷ்டியின்‌ "பயன்‌ 
அதுவே! அந்த ஒரு பூரண ஆத்மா நம்‌ அனைவருக்கும்‌ சக்தி 
தரும்‌. அப்படிக்‌ கோடானு கோடி ஜீவர்களில்‌ ஒன்று 
தோன்றவே, இத்தனை காமமும்‌, சஞ்சலமும்‌, இன்ப - 
துன்பமும்‌ வைத்திருக்கிறது. நாம்‌ இத்தனை பேரும்‌ வாழ்வதன்‌ 


றான்‌! அவன்‌ ஒருவன்‌ ஏறுவதற்காகத்தான்‌, அத்தனை பேரை 
யும்‌ அத்தனை பிரயாசைப்படுத்தி விளையாட்டு நடக்கிறது! 
உலக விளையாட்டும்‌ அப்படியே! நம்மில்‌ பலர்‌ சறுக்கி 
விழுந்தாலும்‌ ஒருவன்‌ பூரணத்வத்தைப்‌ பிடித்து விட்டால்‌. 


திரும்ப முயற்சி செய்தவனைப்போல்‌, நாமும்‌ பூரணத்துவத்தை 


வித்தையிலிருந்து தப்புவதே நம்‌ இத்தனை பேருக்கும்‌ 
போதும்‌. 
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ஒரு காரியமும்‌ இல்லாமல்‌, தன்னைத்‌ தானே அனுபவித்‌ 
துக்‌ கொண்டிருக்கிற பிரம்மத்தையே சிவன்‌, சிவம்‌ என்று 
சொல்கிறோம்‌. காரியமில்லாமல்‌ ரூபமில்லாமல்‌, வருணமில்‌ 
லாமல்‌, குணமில்லாமல்‌ இருக்கிற அந்தச்‌ சாந்த மயமான 
பிரம்மத்திலிருந்துதான்‌ இத்தனை காரியங்கள்‌, ரூபங்கள்‌, 
வர்ணங்கள்‌, குணங்கள்‌ எல்லாம்‌ உண்டாகி யிருக்கின்றன. 
மாயா சக்தியினால்‌ ஒரே பிரம்மம்‌ இத்தனை உருவங்களும்‌ 
குணங்களும்‌ உள்ள பிரபஞ்சங்களாகவும்‌, ஜீவராசிகளாகவும்‌ 
தோன்றியிருக்கிறது. ஒன்றான பிரம்மத்தைப்‌ பலவான 
பிரபஞ்சமாகக்‌ காட்டுகிற அந்த மாயா சக்தியைத்தான்‌ 
அம்பாள்‌, அம்பாள்‌ என்று சொல்கிறோம்‌. இந்தச்‌ சக்தியினால்‌ 
தான்‌, நாம்‌ எல்லாம்‌ தோன்றியிருக்கிறோம்‌. உண்மையில்‌ 
நாமும்‌ பிரம்மத்தைத்‌ தவிர வேறு இல்லை. ஆனால்‌, வேறாக 
நினைக்கிறோம்‌. இதற்குக்‌ காரணம்‌, பிரம்ம சக்தியான 
அம்பாளின்‌ மாயைதான்‌. இப்படி நம்மை மாயையில்‌ 
போட்டு எடுப்பது அவளுடைய லீலை. 

அவள்‌ மாயையில்‌ நம்மைக்‌ கட்டிப்‌ போடுகிறவள்‌ மட்டும்‌ 
அல்ல. மனமுருகி அவளை எந்நாளும்‌ பிரார்த்தித்துக்‌ கொண்‌ 
டேயிருந்தால்‌, அவளே இந்த மாயை முழுவதையும்‌ நீக்கி 
நமக்குப்‌ பிரம்ம ஞானத்தை அனுக்கிரஹம்‌ செய்வான்‌. 

ஞானம்‌ பெறுவதற்கு சாக்ஷாத்‌ அம்பாளைத்‌ தவிர வேறு 
கதி இல்லை. அவள்தான்‌ மாயையால்‌ ஒரே பிரம்மத்தை 
மறைத்துப்‌ பலவேறான பிரபஞ்சமாகக்‌ காட்டுகிறாள்‌. இந்தப்‌ 
பிரபஞ்ச ஆட்டத்திலிருந்து விடுதலை பெற்று, ஸம்ஸாரத்‌ 
திலிருந்து- ஜனன > மாணச சுழலிலிருந்து- விமோசனம்‌ 
அடைந்து பிரம்மமாகவே நாம்‌ ஆஃ EEE என்றால்‌, 
எவள்‌ இந்த மாயையைச்‌ AS யம SAAT 
அனுக்கிரகஹம்‌ ஒன்றினால்தான்‌ ltt. மாயா சக்தியாக 
இருக்கிற அம்பாளேதான்‌ ஞானாம்பிகையாக வந்து நமக்கு 
மோக்ஷத்தையே அனுக்கிரஹம்‌ செய்கிறவளும்‌ ஆவாள்‌. 

“மாயா” என்றால்‌ 'எது இல்லையோ அது என்று அர்த்தம்‌. 
இல்லாத வஸ்து எப்படி இத்தனை ஆட்டம்‌ ஆட்டி வைக்‌ 
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கிறது? அது எப்போதுமே இல்லாதது அல்ல; எப்போதுமே 
இருக்கிறதும்‌ அல்ல. ஞானம்‌ வருகிறவரையில்‌ மாயை இருக்‌ 
கிறது. அதுவரையில்‌ நானாவிதமான வஸ்துக்களைப்‌ பார்த்து, 
எல்லாம்‌ தனித்தனியாக உண்மையாக இருப்பதாக நினைக்‌ 
கிறோம்‌. அவற்றிடம்‌ ஆசை-துவேஷம்‌ முதலியவற்றை 
உண்டாக்கிக்‌ கொண்டு பல விதங்களில்‌ கர்மம்‌ செய்கிறோம்‌. 
இந்தக்‌ கர்மத்தை அனுபவிக்க மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ செத்துச்‌ 
செத்துப்‌ பிறக்கிறோம்‌. அம்பாளை உபாஸித்து ஞானம்‌ 
வந்துவிட்டால்‌ நானாவிதமான இத்தனையும்‌ ஓரே பேரறி 
வான அவளுடைய வேறு வேறு தோற்றங்கள்தான்‌ என்று 
அனுபவ பூர்வமாகத்‌ தெரியும்‌. நாமும்‌ அப்படி ஒன்றே; 
தோற்றங்கள்‌ (appearances) இத்தனை இருந்தாலும்‌, 
இவ்வளவும்‌ உள்ளே ஒன்றுதான்‌ என்று தெரியும்‌. உள்ளே 
ஒன்றாக இருப்பதைத்‌ தெரிந்து கொண்டபின்‌, வெளியே 
மாற்றிக்‌ கொண்டும்‌, அழிந்து கொண்டும்‌ இருக்கும்‌ இந்தத்‌ 
தோற்றங்களில்‌ ஆசை, துவேஷம்‌ எதுவும்‌ ஏற்படாது; இதற்‌ 
கெல்லாம்‌ ஆதாரமாக எப்போதும்‌ மாறாமலே இருக்கிற 
பேரறிவோடு அறிவாக நம்‌ மனத்தைக்‌ கரைத்து விடுவோம்‌. 
அப்போது பிரபஞ்சமே நம்‌. பார்வைக்கு இல்லாமல்‌ 
போகிறது. மாயையும்‌ அப்போது இல்லாமலே போகும்‌. 
அந்த ஞான தசையில்‌ எது இல்லாமல்‌ போகிறதோ 
அது- அதாவது மாயைதான்‌, அதுவரை நம்மை ஆட்டி 
வைத்தது. 

மாயைக்குக்‌: காரணமான பிரம்ம சக்தியான அம்பாள்‌ 
தான்‌ ஞானமும்‌ தருகிறாள்‌. அவளுடைய கருணையே இதற்குக்‌ 
காரணம்‌. இத்தனை மாயையைச்‌ செய்தாலும்‌, அதிலிருந்து 
விடுவிக்கிற கருணையும்‌, அவளுக்கே பூரணமாக இருக்கிறது. 


களுக்கும்‌, அக்கங்களுக்கும்‌ காரணம்‌ நம்முடைய இந்திரியங்‌ 
களும்‌, மனஸும்தான்‌. இந்திரிய சுகங்களின்‌ வழியிலேயே 
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இன்னொன்றில்‌ ஐந்து அம்புகளும்‌ இருக்கும்‌. அந்த வில்‌ 
கரும்பினால்‌ ஆனது. அம்புகள்‌ புஷ்பங்களால்‌ ஆனவை. 
சாதாரணமாகக்‌ கெட்டியான பிரம்பினால்‌ வில்‌ அமைந்‌ 
திருக்கும்‌; இங்கோ மதுரமான கரும்பு அம்பாளுக்கு வில்லாக 
இருக்கிறது. கூரான அம்புகளுக்குப்‌ பதில்‌ மிகவும்‌ மிருதுவான 
மலர்களைப்‌ பாணங்களாக வைத்திருக்கிறாள்‌. அந்தக்‌ கரும்பு 
வில்‌ மனஸ்‌ என்ற தத்துவத்தைக்‌ குறிப்பதாகும்‌. மதுரமான 
மனம்‌ படைத்த அம்பாள்‌ நம்‌ மனங்களையெல்லாம்‌ இந்த 
வில்லைக்‌ காட்டி வசப்படுத்திக்‌ கொண்டு விடுகிறாள்‌. 
அவளுடைய ஐந்து புஷ்ப பாணங்களும்‌ நம்‌ ஐம்புலன்களை. 
அகர்ஷித்துச்‌ செயலற்றுப்‌ போகும்படிச்‌ செய்வதற்காக 
ஏற்பட்டவை. “மனோ ரூபேக்ஷு கோதண்டா-பஞ்ச தன்மாத்ர 
ஸாயகா' என்று, இதையே லலிதா ஸஹஸ்ர நாமம்‌' கூறுகிறது. 
நம்முடைய மனோவிருத்தியும்‌. இந்திரிய விகாரங்களும்‌ 
அடங்குவதற்கே பராசக்தியானவள்‌ காமாகஷியாகி, கரும்பு 
வில்லும்‌ மலர்ப்‌ பாணமும்‌ தாங்கி வந்திருக்கிறாள்‌. 

மீதி இரண்டு கைகளில்‌ பாசமும்‌ அங்குசமும்‌ ۰ வைத்திருக்‌ 
கிறாள்‌. பாசமானது நம்‌ பாசங்களை, ஆசையை நீக்கி 
அவளோடு நம்மைக்‌ கட்டிப்‌ போடுகிற கயிறு. அங்குசம்‌, நாம்‌ 
துவேஷத்தில்‌ கோபிக்கிற்போது நம்மைக்‌ குத்தி ௮டக்குவதற்‌ 
காக. ஃபிஸிக்ஸில்‌ பிரபஞ்ச இயக்கங்களின்‌ அடிப்படைத்‌ 
தத்துவங்களாகச்‌ சொல்கிற கவர்ச்சி (attraction), விலக்கல்‌ 
(repulsion) என்பனதான்‌, மனுஷ்ய வாழ்வில்‌ முறையே 
ஆசையும்‌ துவேஷமும்‌ ஆகின்றன. இவற்றை அடக்கி நம்மை 
ஸம்ஸாரத்திலிருந்து மீட்கவே, அம்பாள்‌ காமாக்ஷியாகி 
பாசாங்குசங்களைத்‌ தரித்திருக்கிறாள்‌. “ராக ஸ்வரூப 
பாசட்யா”,. “க்ரோதாகாராங்குசோஜ்வலா' என்பதாக லலிதா 
ஸஹஸ்ரநாமத்தில்‌, பாசத்தை ஆசையாகவும்‌ (ராகம்‌). 
அங்குசத்தை துவேஷமாகவும்‌ (க்ரோதம்‌) சொன்னபோது 
இவற்றை அவை அடக்கி அழிக்கின்றன என்று அர்த்தம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. இப்படியாக, நாலு கைகளில்‌ 
கரும்புவில்‌, புஷ்பபாணம்‌, பாசம்‌, அங்குசம்‌ இவற்றைத்‌ 
தரித்துக்‌ கொண்டு, நிறமே இல்லாத பிரம்மத்திலிருந்து செக்கச்‌ 
செவேல்‌ என்ற பரம கருணையின்‌ நிறத்தோடு, உதயசூரியன்‌ 
மாதிரி, மாதுளம்‌ பூ மாதிரி, குங்குமப்பூ மாதிரி, செம்பருத்தி 
மாதிரி, காமேசுவரியான காமாக்ஷி அனுக்கிரக நிமித்தம்‌ 
தோன்றியிருக்கிறாள்‌. ன 
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காமாக்ஷியின்‌ சிவப்பு 


கமும்பு வில்லும்‌ புஷ்ப பாணமும்‌ தரித்து, ஸமஸ்த லோகத்‌ 
துக்கும்‌ அனுக்கிரகம்‌ . செய்கிற திவ்ய மாதாதான்‌ காமாக்ஷி. 
சகல ஜீவராசிகளையும்‌ இந்திரிய சேஷ்டையிலிருந்து விடுவிப்ப 
தற்காக மலர்‌ அம்பும்‌, மனஸின்‌ ஆட்டங்களிலிருந்து விடுவிப்ப 
தற்காகக்‌ கரும்பாலான தனுஸையும்‌ தாங்கியிருக்கிறாள்‌. இதில்‌ 
வேடிக்கை என்னவென்றால்‌, மன்மதனும்‌ இதேபோல்‌ கரும்பு 
வில்லையும்‌, புஷ்பத்தாலான ஐந்து பாணங்களையும்தான்‌ 
வைத்திருக்கிறான்‌. அவனுடைய காரியமோ அம்பாளுடைய 
காரியத்துக்கு நேர்‌ விரோதமானது. அவன்‌ இந்த வில்லையும்‌ 
அம்பையும்‌ வைத்துக்‌ கொண்டுதான்‌ ஸமஸ்தப்‌ பிராணிகளுக் 
கும்‌ இந்திரிய விகாரத்தை - அடங்காத காம வேட்கையை - 
உண்டாக்கி வருகிறான்‌. 


அதுவும்‌ பராசக்தியான அம்பாளுடைய லீலைதான்‌. அவள்‌ 
தான்‌ மன்மதனுக்கு இப்படிப்பட்ட சக்தியை அனுக்கிரஹம்‌ 
செய்திருக்கிறான்‌. பிஞ்சு கசப்பாக இருந்து, பிறகு துவர்ப்பாகி, 
அப்புறம்‌ புளிப்பாகி, கடைசியில்‌ பரம மதுரமாகப்‌ பழுக்கிற 
மாதிரி, ஜீவர்களும்‌ படிப்படியாகப்‌ பலவித அனுபவங்களில்‌ 
முன்னேறி முன்னேறிக்‌ கடைசியில்‌ பழமாகப்‌ பக்குவம்‌ பெற 
வேண்டும்‌ என்றே அம்பாள்‌ பிரகிருதி நியதிகளை-இயற்கை 
கங்களை உண்டாக்கி யிருக்கிறாள்‌. ஒரேயடியாக இவை 
நம்மை அடித்துச்‌ செல்வதற்கு, நாம்‌ இடம்‌ தந்து விடக்கூடாது. 
வையடியாக எடுத்த எடுப்பில்‌ இந்த வேகங்களிலிருந்து. தப்ப 
டியா விட்டால்‌, அதற்காக வருத்தப்பட்டு மனமுடைந்து 
விடவும்‌ கூடாது. அம்பாளைத்‌ தஞ்சம்‌ புகுந்தால்‌, படிப்படி 
பத்‌ அவன்‌ வழிகாட்டி விடுதலை தருவாள்‌ என்ற நம்பிக்கை 
யாடு, வேகங்களைக்‌ குறைத்துக்‌ கொள்ள அவளைப்‌ பிரார்த்‌ 
இக்க வேண்டும்‌. சம்ஸாரம்‌ என்பஇல்‌ ஈடுபட்டிருக்கும்போதே 
இதில்‌ ஏதாவது ஸாரம்‌ இருக்கிறத :; என்றும்‌ அடிக்கடி சிந்தித்து 
வர வேண்டும்‌. இப்படிச்‌ சிந்திப்பதே ஒரு ஸாரம்தான்‌. 
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அதனால்தான்‌ சம்ஸாரத்திலிருந்து விடுபடுறெ விரக்தி உண்டா 
கிறது. அந்தந்தக்‌ காலத்தில்‌ அந்தந்தப்‌ பிரகிருதி வேகங்கள்‌ - 
இயற்கை உந்துதல்கள்‌ - ஏற்பட்டாலும்‌, அதனால்‌, மனம்‌ 
கலங்காமல்‌, பராசக்தியைப்‌ பிரார்த்தித்துக்‌ கொண்டேயிருந்‌ 
தால்‌ பிஞ்சு காயாகி, காய்‌ கனியாகி, கனி தானே முற்றி மரத்தி 
லிருந்து இற்று விழுந்து விடுவதுபோல்‌, கடைசியில்‌ சம்சார 
விருக்ஷத்திலிருந்து விடுபட்டு அம்பாளின்‌ சரணார விந்தத்தில்‌ 
விழுந்து அதோடேயே சேர்ந்து விடுவோம்‌. 

நம்மைப்போல்‌ எத்தனையே பிராணிகள்‌ ஏகப்பட்ட 
பூர்வ கர்மாவைச்‌ செய்து குவித்திருக்கின்றன. இந்தக்‌ கர்மா 
வைக்‌ கழித்துக்‌ கொள்ள அவையெல்லாம்‌ ஜன்மா எடுத்துத்‌ 
தானாக வேண்டும்‌. எடுக்கிற ஜன்மாவில்‌ கர்ம மூட்டையை 
ஜாஸ்தியாக்கிக்‌ கொள்ளலாம்‌; அல்லது குறைத்துக்‌ கொள்ள 
லாம்‌. அது எப்படியானாலும்‌ கர்மாவைக்‌ கழித்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டுமானால்‌ ஜன்மா எடுத்து அதைத்‌ தர்ம வழியில்‌ 
பிரயோஜனப்படுத்திக்‌ கொள்வது தவிர, வேறு வழியில்லை. 
கடைசியில்‌ கர்மம்‌ முழுவதும்‌ அழிந்தால்‌ பிறப்பே இல்லாத 
நிலை அடைவோம்‌. ஜீவர்களுக்கு ஜனன நிவிருத்தி . உண்டா 
வதற்கே ஒரு பயிற்சிக்‌ கூடமாக அவர்கள்‌ ஜன்மம்‌ எடுத்தாக 
வேண்டியிருக்றெது. இவ்வாறு ஜீவர்களுக்கு ஜன்மம்‌ ஏற்படுவ 
தற்காகத்தான்‌ அம்பாள்‌ காமத்தை வைத்திருக்கிறாள்‌. அதற்கு 
அதிகாரியாக மன்மதனை நியமித்திருக்கிறாள்‌. 

ஆனால்‌, எதுவும்‌. தன்‌ எல்லையறிந்து அடங்கி நிற்க 
வேண்டும்‌. மன்மதன்‌ பக்தர்களிடமும்‌ ஞானிகளிடமும்‌ தன்‌ 
கைவரிசையைக்‌ காட்ட அம்பாள்‌ விட மாட்டாள்‌. இவள்தான்‌ 
மகா ஞானியான பரமேசுவரனை மட்டும்‌ தன்னிடம்‌ பிரேமை 
கொள்ளுமாறும்‌ செய்தவள்‌. மன்மதன்‌ அவரிடம்‌ தன்‌ கைவரி. 
சையைக்‌ காட்டப்‌ பார்த்தான்‌. அவர்‌ நெற்றிக்‌ கண்ணைத்‌ 
திறந்து அவனை பஸ்மீகரமாக்கி விட்டார்‌. அப்புறம்‌ ஆடாமல்‌, 
அசங்காமல்‌ பிரம்மமாக அமர்ந்து விட்டார்‌. அவம்‌ அம்‌ 
யிருந்தால்‌ அம்பாளுடைய்‌ பிரபஞ்ச லீலை எப்படி நடக்கும்‌? 
எனவே, அவள்‌ மன்மதனுடைய கரும்புவில்லையும்‌, புஷ்ப 
தனுஸையும்‌ தானே தன்‌ கைகளில்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு 
பரமேசுவரன்‌ முன்‌ வந்தாள்‌. மன்மதனைப்போல்‌, அவரை 
ஜயிப்பேன்‌' என்று அகங்காரத்தோடு வரவில்லை. அன்போடு 
அடக்கத்தோடு வந்தாள்‌. படத பரம ஞானியான பரமேசுவ 
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ரனும்‌ காமேசுவரனாக மாறி விட்டான்‌. இவள்‌ அன்பு பொங்கு 
நெ கண்களால்‌ காமாக்ஷியாகி, காமேசுவரியாடி, அவரைப்‌ 
பார்க்க அவரும்‌ அன்பு மயமாகிக்‌ காமேசுவரனாகி விட்டார்‌. 
பிரம்மமாகச்‌ செயலற்று இருந்த வஸ்துவுக்கு லோகானுக்‌ 
கிரகம்‌ என்ற பரம கருணை உதிப்பதைத்தான்‌ காமாக்ஷி என்று 
சொல்கிறோம்‌. சுத்த ஸ்படிக ஸங்காசமாக நிறமில்லாதிருந்த 
பிரம்மம்‌, அப்போது சிவப்பு நிறத்தை அடைகிறது. 


அன்பு, கருணை இவற்றைச்‌ சிவப்பாகவே சொல்வது 
வழக்கம்‌, ராகம்‌ (அன்பு), அனுராகம்‌ என்பதிலிருந்தே ரக்தம்‌ 
(ரத்தம்‌) என்ற பதம்‌ வந்தது. தமிழிலும்‌ மனச்செம்மை, 
செவ்விய உள்ளம்‌ என்றெல்லாம்‌ சொல்கிறோம்‌. இதுவே 
காமாக்ஷியின்‌ சிவப்பு; கருணையின்‌ வர்ணம்‌! 


. அ/ம்பாளைப்‌ பற்றிப்‌ பல ஸ்தோத்திரங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
இவற்றில்‌, ஆதி சங்கர பகவத்‌ பாதர்கள்‌ செய்த “செளந்தர்ய 
லஹரி'யும்‌ மூக கவி செய்த “பஞ்ச சதியும்‌ ஈடு இணை 
இல்லாமல்‌ இருக்கின்றன. 
அம்பாளின்‌ ஸ்வரூபத்தை எழுதிக்‌ காட்டுகிற மாதிரி, இவை 
அம்பிகையின்‌ திவ்விய வடி | 
கொண்டுவந்து நிறுத்தி விடும்‌; அவளுடைய மகிமையில்‌ நம்‌ 
மனஸு மூழ்கிக்‌ கிடக்கும்படிச்‌ செய்யும்‌. i 


இருந்த ஒரு பரம பக்தர்‌, காஞ்சீபுரத்தில்‌ குடி. கொண்டுள்ள 


۳ கிருபா கடாக்ஷ்த்தையும்‌, அவளு 
டைய தாம்பூல. உச்சிஷ்டத்தையும்‌ பெற்று, உடனே ۰ அமிருத 
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சாகரம்‌ மாதிரி ஐநூறு சுலோகங்களைப்‌ பொழிந்து தள்ளி 
விட்டார்‌. அதைத்தான்‌ 'மூக பஞ்ச eB என்கிறோம்‌. பஞ்ச: 
என்றால்‌ ஐந்து; 'சத' என்பது நூறு. 
அதிலே காமாக்ஷியின்‌ நிறத்தைச்‌ சொல்லுகிறபோது, செக்‌ 

கச்‌ சிவந்தவள்‌ என்று பல இடங்களில்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. 
கருநிறம்‌ படைத்தவள்‌ என்றும்‌ சில சுலோகங்களில்‌ சொல்‌ 
கிறார்‌. காச்மீர ஸ்தபக கோமளாங்க லதா' (குங்குமப்‌ 
பூங்கொத்து போன்ற கோமளக்‌ கொடி). “பந்து ஜீவகாந்த 
முஷா' (செம்பருத்தியின்‌ ஒளி படைத்தவள்‌) என்று சொல்‌ 
கிறார்‌. 'தாபிஞ்ச ஸ்தபகத்விஷா' (கருநீலக்‌ காயாம்‌ பூப்போல்‌ 
ஒளிருகிறவள்‌) என்று கூறுகிறார்‌. 

ஏன்‌ இப்படி இரண்டு நிறங்களாகச்‌ சொல்‌இறார்‌? நமக்கு 
இப்படி ஒருத்தியையே இரண்டு நிறத்தில்‌ சொல்வது புரிய 
வில்லை. சரி, சங்கர பகவத்‌ பாதர்கள்‌ 'ஸெளந்தர்ய லஹரி யில்‌ 
இதைப்பற்றி என்ன சொல்கிறார்‌? 

ஜயதி கருணா காசித்‌ அருணா என்கிறது ஸெளந்தர்ய 
லஹரி. நல்லதற்கெல்லாம்‌ உற்பத்தி ஸ்தானமாக சம்பு என்று 
ஒன்று இருக்கிறது. அது பரப்பிரம்ம வஸ்து. பரப்பிரம்மமாகச்‌ 
செயலின்றி இருந்தால்‌ போதாது என்று அது லோகத்துக்கு 
நல்லது செய்வதற்காக ஒரு ஸ்வரூபம்‌ எடுக்கிறது. அதற்குத்தான்‌ 
அம்பாள்‌ என்று பெயர்‌. நிறமில்லாத சம்பு உலகைக்‌ காக்கும்‌ 
கருணையினால்‌ அருண வர்ணம்‌ கொண்டு வெற்றியோடு 
பிரகாசிக்கிறது - ஜகத்‌ த்ரரதும்‌ சம்போ. ஜயதி குணர காதே 
அருணா என்கிறார்‌ ஸ்ரீ ஆசாரியான்‌. சூரியோதயத்துக்கு முன்‌ 
னால்‌ கிழக்கில்‌ பரவுகிற பிரகாசச்‌ சிவபபுத்தான்‌ அருண நிறம்‌. 
'அருண நிறம்தான்‌ கருணை நிறம்‌; அதுவே அமபிகையின 
நிறம்‌' என்கிறார்‌ ஆசாரியாள்‌ 

கறுப்போ அழிவின்‌ நிறம்‌. தமோ குணத்துக்குக கறுப்பை 
அடையாளமாகச்‌ சொல்வார்கள்‌. துக்கம்‌, மரணம்‌, சமஹாரம்‌ 
எல்லாம்‌ கறுப்பு. 

காருண்ய மூர்த்தியாக காமாக்ஷியைச்‌ அவப்பானவளாக 
pst சொல்வதுதான்‌ நியாயமாகப்‌ படுகிறது ராஜ 
ராஜேசுவரி, லலிதா மஹா திரிபுரசுந்தரி, ஸ்ரீவித என்றெல்‌ 
லாம்‌ சொல்லப்படுகிற அம்பாளை மந்திர. சாஸ்திரங்களும்‌ 
செக்கச்‌ சிவந்த ஜோதிப்‌ பிரவாகமாகவே சொல்கின்றன. அந்த 


ஸ்ரீவித்யா அதிஷ்டான தேவதையின்‌ ஸ்வாநப Ip Hs 
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களையே பூரணமாகக்‌ கொண்டவள்‌ காமாக்ஷி. எனவே, ப்ரம்‌ 
பொருளின்‌ கருணை வடிவான அவளைச்‌ சிவப்பாகச்‌ சொல்‌ 
வதுதான்‌ பொருத்தம்‌. 

'ஸயன்ஸ்‌'படிகூட இதுவே பொருத்தமாக இருக்கிறது. 
VIBGYOR - ஊதா, கருநீலம்‌, நீலம்‌, பச்சை, மஞ்சள்‌, ஆரஞ்சு, 
சிவப்பு என்று ஏழு வர்ணங்களை ஸ்பெக்ட்ராஸ்‌ கோப்பில்‌ 
பிரித்திருக்கிறார்கள்‌. நிறமில்லாத வெறும்‌ சூரிய ஒளிதான்‌ 
இப்படி ஏழு நிறங்களாகச்‌ சிதறுகிறது. இதில்‌ வெள்ளை, 
கறுப்பு - இரண்டும்‌ இல்லை. ஒரு கோடியில்‌ ஊதாவைக்‌ 
கடந்தால்‌ கறுப்பு; மறுகோடியில்‌ சிவப்பைத்‌ தாண்டினால்‌ 
வெள்ளை. அதாவது, வெளுப்புக்கு ரொம்பரொம்பக்‌ கட்டே 
யிருப்பது சிவப்புதான்‌. நம்‌ கண்ணுக்குப்‌ பரம ஹிதமானது 
வெள்ளைதான்‌. கொஞ்சம்கூட உறுத்தாது. ஆனால்‌, அது 
நிறமே இல்லை. நிறம்‌ என்று ஏற்பட்டபின்‌ ரொம்பவும்‌ 
ஹிதமாக, மிகக்‌ குறைவாக உறுத்துவது (least disturbing colour) 
சிவப்புதான்‌. இதனால்தான்‌ போட்டோ எடுத்த ஃபிலிமைக்‌ 
கழுவும்போது, அதில்‌ வேறெந்த நிறத்தின்‌ கரணம்‌ பட்டாலும்‌ 
படம்‌ அழிந்துவிடும்‌ என்று சிவப்பு விளக்கையே போட்டுக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌. நாம்‌ சிவப்பு, கண்ணைக்‌ குத்துவதாக நினைத்‌ 
தாலும்‌ அதிலிருந்தே Intra red என்கிற மிருதுவான நிறத்துக்குப்‌ 
போகதிறராகள்‌. இந்த [மப்டவுக்கு மாறாக மறுகோடியில்‌ உக்கிர 
மான Ultra Violet (ஆழ்ந்த ஊதா) இருக்கிறது. அதற்கப்புறம்‌ 
கறுப்பு. அம்பாளைக்‌ கறுப்பு என்றும்‌ கருநீலம்‌ என்றும்‌ மூகர்‌ 
சொல்கிறார்‌; வெப்பு என்றும்‌ சொல்கிறார்‌. வெள்ளையான 
சுத்தப்‌ பிரம்மத்துக்கு மிகமிக நெருங்கியுள்ள சக்தி என்ப 
தாலும்‌, கருணாமூர்த்தி” என்பதாலும்‌ சிவப்பு என்பதே 
பொருத்தமா யிருக்கிறது. 

அம்பாள்‌ கிருபையால்‌ அவளைப்‌ பிரத்தியக்ஷமாகச்‌ செய்த 
மூகர்‌ ஏன்‌ கறுப்பு என்றும்‌ சொல்கிறார்‌! 
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அடுத்த புத்தகத்தில்‌... 


தேவதா மூர்த்திகள்‌; அவதார புருஷர்கள்‌ என்றெ 
தலைப்பின்‌ தீழ்க்‌ கட்டுரைகள்‌ இடம்‌ பெறுகின்றன. 
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திருவல்லிக்கேணி ஸ்ரீ பார்த்தசாரதி கோயில்‌. 
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